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उपोद्धन्मः 


निश्चप्रचमिदं वेदान्तार्थनिरूपणनिष्णातानां विद्रद्ररेण्यानां यत्‌ 
श्रीशङ्करभगवत्पादैः परमार्थतत्त्वं स्वीयप्रस्थानत्रयभाष्येषु सारवत्रिकानुभव- 
युक्त्याधारेण समस्तवेदार्थविषयं निरूपितं तत्‌ सर्वदेशकालावस्थास्वपि 
अबाध्यम्‌ | तदीयं भाष्यं प्रसन्नगम्भीरं करतलन्यस्तामलकवत्‌ अद्वितीयं 
वेदान्तविषयं परमार्थतत्त्वं यथानुभवं हदयमारोपयदपि कैश्चिदर्वाचीन- 
व्याख्यातृभिसन्यैश्च श्रीरामानुजादिभाष्यकारेः श्रीशङ्कुरभगवत्पादभाष्या- 
शयमजानद्धिः मिथ्याव्याख्यानमृषाध्यारोपेण च सन्दूषितम्‌ | श्रीशङुर- 
भगवत्पादानुयायित्वेन प्रख्यातमहद्धिः कैश्चिदर्वाचीनव्याख्यानकारः यत्‌ 
व्याख्यातं तत्‌ क्वचित्‌ भाष्याक्षरबहिर्भूतत्वेनैव व्याख्यातं तेनैव कारणेन 
चान्येषां, शङ्करभाष्यप्रतिपक्षभूतानां रामानुजादीनां लब्धावकाशमगमत्‌ | 
अतस्तेषां अपव्याख्यानानां दूरीकरणार्थ श्रीसच्विदानन्देन्द्रसरस्वती- 
स्वामिभिः प्रप्रथमः प्रयत्नः कृतः | इदं चान्यत्‌ वाचकमहोदयैः अवगन्तव्यं 
यत्‌ व्याख्यानप्रस्थानेषु नैकोऽप्यंशः ग्राह्यत्वेनास्तीति न मन्तव्यम्‌ | यतः 
अनेके भाष्योक्ताः प्राकृतबुद्ध्यगम्याः विषयाः ये सत्ति ताननितरसाधारण- 
रूपेण स्पष्टीकुर्वन्तः युक्तिभिश्च समर्थयन्तः अस्माक महदुपकुर्वन्तो 
वर्तन्त इत्यत्र न कापि संशीतिरस्ति | तथापि अतिसुन्दरं भाष्यं 
प्रचलितमूलाविद्यादिवादेन पद्कीकृतमिति सखेदं अभिदध्महे | तमिमं 
पदु दूरीकतुं "“मूलाविद्यानिरसः'' अथवा “ शद्ुरहदयमिति'' ग्रन्थः, 
श्रीचरणैः निरमायि | तस्यास्य प्रथमसंस्करणं १९२९ तमे त्रि स्ताब्दे 
अभवत्‌ | इदानीं तु द्वितीयमुद्रणस्य संदर्भः सञ्जातः यस्मात्‌ 


3९. 


सर्वत्रावनिप्रदेशे अन्तर्जालद्वारा (च) मूलाविद्या विषये अतीव चर्चा 
प्रचलति जिज्ञासुजनमनांसिच प्रक्षुन्धानि तस्मात्‌, बहूनां जिज्ञासूनां 
परार्थनानुरोधेन पुनर्मुद्रणे समितिवर्याः बद्धादरा अभवन्‌ | विशिष्य चात्र 
मूलाविद्यावादस्य असारतां बेदान्त-प्रक्रियायाः असाधारणतां 
अवस्थात्रयवादस्य चोत्कृष्टतां निरतिशया-साधारणरीत्या आविष्कृ तमित्यत्र 
न पृथक्‌ विद्त्मकाण्डानां वक्तव्यमव-शिष्यते | आमूलचूडं सकृत्‌ 
ग्रन्थमिममवलोक्य सहदयचणाः? अनुभवन्त्वस्य ग्रन्थस्य माहात्म्यं 
स्वात्मभूतं परमार्थतत्त्वं चेति सप्रश्रयं प्रार्थयामहे | ये चेदानीतनाः 
मूलाविद्यानिरासवादं नाङ्खीकुर्वन्ति तेऽपि श्रीचरणेर्दशितानुभवसम्मतयुक्तीः 
भाष्यवाक्यानि चाविगणय्यैव केवलार्वाचीनव्याख्यानेष्वेव शाद्भुरभाष्यादपि 
अधिकां श्रद्धामनुरुन्धा-नास्सन्तः मूलाविद्यामभ्युपयन्ति | परं तु 
भगवत्पादग्रस्थानत्रयभाष्ये न कुत्रापि किञ्चिदपि तस्या अवकाशोऽस्तीति 
श्रीचरणैरत्र दर्शितम्‌ | अन्तरेणैव मूलाविद्यावादं साक्षादद्रैतमवगन्तुं 
भाष्यवाक्याति च व्याख्यातुं शक्यमिति चात्र दशितम्‌ | तस्यास्य 
ग्रन्थाध्ययनेन यदि केषांचित्‌ मूलभाष्याध्ययने सन्मार्गे आदरः सज्जायेत 
तेनैवात्मानं धन्यत्वेन मन्यन्ते श्रीचरणा इत्यत्र श्रीचरणवाण्येव नः प्रमाणम्‌ || 


इदं चान्यदावेदयामो वाचकान्‌ यदस्मिन्‌ द्वितीये मुद्रणे काश्चन 
रिप्पणयसंयोजिताः | ग्रन्थशरीरे प्रमाणत्वेन परामृष्टानां भाष्यवाक्यानां 
अन्येषां श्लोकानां च संख्या दत्ताः | मूलाविद्यावादिनां यन्मतं 
ग्रन्थशरीरेऽनूदितं श्रीचरणैः तेषां च संख्या अस्माभिर्यावत्यो लब्धाः 
ताश्च दत्ताः | केषांचन पक्षा अभिप्रायमात्रद्योतका इति मत्वा तेषां 
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संख्या न प्रत्ताः | यद्यप्यस्मिन्‌ द्वितीयमुद्रणे प्रथममुद्रणात्‌ तर्यधिकत्वेन 
प्रघटखण्डा दृश्यन्ते तथापि न कोऽपि प्रघटूविशेषोऽत्र नूतनतया संयोजितः 
किं तु मुद्रणदोषात्‌ तत्र न्यूनसंख्या दृश्यन्ते, अशुद्धिसंख्यापरिशोधनेन 
त्वत्र युक्ताः संख्याः संदृष्टा | तथैव विषयानुक्र मणिकातः ग्रन्थस्थविषया 
विभन्नत्वेनावभासन्ते तथापि तैस्तेषामर्थविशेषाभावात्‌ यथापुरस्तात्‌ 
मुद्रापिताः | इतोप्यन्ये ये केचन मुद्रणदोषाः पदशब्दवाक्यदोषाश्च स्युः 
तेषां प्रकटनेन येऽस्माकमुपकुर्युः तेभ्यः सकार्तज्ञं प्रणम्य, तान्‌ च 
दोषान्‌ आगामि संस्करणे संस्कुर्म इति सप्रश्रयं निवेदयामः || 


सम्प्रार्थ्यन्ते चैतदपि वाचकमहोदयाः यत्‌ नैष ग्रन्थः व्याख्यानप्रस्थान- 
ग्रनथखण्डव्यसनितया ख्यातिलाभपूजाद्यर्थत्वेन वा व्यरचि | कितु येयं 
ब्रह्मविद्या सनातनमहर्षिभिः सम्प्रदायकर्तुभिः परिशुद्धसम्प्रदायपरपरया 
प्राप्ता साकथंनु नाम मुमुक्षुननमनश्चकोरस्य तुण्णिवारकहेतुभूतचद्दरिका 
भवेदिति सर्वलोकानुग्रहकरणरसिकतमैः श्रीचरणः निरमायि | भाष्य- 
व्याख्यानयोः तुलनात्मकदृष््या जिज्ञासमानानां मुमुक्षूणां के के 
प्रधानविषयाः विप्रतिपत्नाः इत्यत्र श्रीचरणानां अनेके ग्रन्थाः महते उपकाराय 
भवन्तीत्यत्र नास्ति सजनविदुषां तद्‌ ग्रन्थपरिचियवतां विप्रतिपत्तिः | 
यद्यपि श्रीचरणानां जीवितकाले एव अनेका विद्रदोष्ठयः तैरेव आयोजिता 
तदानीतना अपि केचन विद्वांसः अन्वमोदन्त केचन नेत्यत्र वेदान्त- 
विद्रदोष्ठयादि ग्रन्थाः नः प्रमाणम्‌ | इतोऽपि निपुणतरेणैतस्मिन्‌ विषये 
अधिजिगमिषवः ये जिक्लासवः सन्ति ते श्रीचरणैरेव रचिताः ' ' सुगमा" ', 
ˆ“ सूत्रभाष्यार्थतत्वविवेचनी' ', ' ' वेदान्तप्रक्रि याप्रत्यभिज्ञा'', ' ' माण्डूक्य 


ॐ4 


रहस्यविवृतिः' ", “'पञ्चपादिकाप्रस्थानम्‌'' इत्येवमादयो ग्रन्था अव- 
लोकनीयाः | अवलोक्य च ते यथाभाष्यार्थविषयं निश्चिन्वन्तु इत्यावेद्यन्ते 
वाचकमहोदया इत्यलमतिपल्लवितेन || 


इति सजजनविधेयः 
म. सु. चन्द्रमौलिः अवधानी 
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वाचकेषु विज्ञपिः 


श्रीशङ्करभगवत्पादकृते प्रस्थानत्रयभाष्ये जाग्रत्यपि दैवदुविपाकान्मो- 
मुह्यन्ति केचित्‌, परस्परविरुद्धांश्च प्रक्रि याभासान्‌ पूज्यपादाभिमत- 
प्रक्रि यात्वेन प्रकाश्य व्यामोहयन्ति परानपि, कलुषीकुर्वन्तः सुनिर्मलं 
वेदान्तसिद्धान्तम्‌ - इति मन्वानेन मया शङ्कुरहदयापराभिधो ऽयं 
मूलाविद्यानिरासाख्यो ग्रन्थः संवत्सरसप्तकात्मरागेव व्यरचि | मुद्रणव्यय- 
पर्यपतधनसम्पत्यभावेनास्य प्रकाशने परं न प्राभवम्‌ | दैवयोगेन पुनरीशवीय 
१९२७ तमवत्सरे देवरानबहदूरधर्मसहायकनिध्यन्तर्गतवादुयशाखा 
( 06५81812 28120 प्रा (भा1+$ एपातऽ [लाकर 5ध्ला०ा। ) 
प्रदापितशतत्रयरूप्यकमितेन बहुमानधनेन, तत्पूर्वमेवान्येर्महाशयेर्ग्रनथे- 
स्मिन्नन्यत्रकृ तनामोल्लेखेर्यथारुचि विश्राणितेन शतरूप्यकमितेन 
पोषकद्रव्येण च प्रोत्साहितोऽहं कथच्चित्‌ अवशिष्टं मुद्रापणधनं संगृह्य 
ग्रन्थमिमं देवनागराक्षरैरदुयित्वेदानीं पाठक सविधे समर्पयामि | 


शङ्रहदयप्रकाशनलालसया कृ तेऽस्मिन्‌ समुद्यमे प्रचलित 
वेदान्तमतावलम्बिनः काश्चिदत्र प्रतिपादनरीतयो विरुद्धार्थप्रतिपादकत्वेन 
प्रतिभायुः | तथापि प्रार्थ्यन्ते पण्डिता यदेतद्‌ ग्रन्थं निष्पक्षपातधिया 
सादरं विलोक्य पूर्वपक्षे प्रनलतरयुक्तीनामत्राविचासितिानां प्रदर्शनेन सिद्धान्ते 
शक्यसमुपस्थापनानामाक्षेपान्तराणामानयनेन वा स्वाभिप्रायाविष्करणाय, 
येनाह यतिष्ये तत्परीक्षणायास्य ग्रन्थस्य परिशिष्टार्धे यथायोग्यमिति || 


सर्वत्र लन्धप्रतिष्टायामपि सम्प्रत्यांग्लभाषायां गैवण्यिव वाण्या 
स्वाशयाविष्करणे प्रायतं, भरतखण्डस्थपण्डितेष्वियमेव सर्वसाधारणी 
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भाषेति हेतोः | समग्रमिम्‌ं ग्रन्थं महता परिप्रमेणातिविशदसुन्दरक्षलिखित्वा 
मुद्रणाय सिद्धं कृतवतां श्रीमतां होसकेरे श्रीनिवासमूर्तिनां वेदान्तशिरोमणीनां 
तथा ग्रन्थाशयवैशद्यायावश्यकर्तव्यावापोद्रापादिसूचनेन मुद्रितपस्तकस्था- 
शुद्धिशोधनेन च साहयकमाचरितवतांब्रह्मश्री वेङ्टेशशास्तरिणां तर्कविद्रान्‌ 
बेदान्तविद्राश्चेति बिरुदद्यधारिणां ब्रह्यश्री विट्ठलशास्त्रिणां 
वेदान्तविशारदवेदान्तशिरोमणीत्युपपदद्रयधारिणां मद्राससकलविद्या- 
निलयतोऽधिगतपौरस्त्यविद्याप्राबीण्यप्रशस्तिपत्राणां (11००९ ग 
ए०लिंलाल्छ 7 किपला [ल्बााण६) चोपकास्नातं मुहुर्महुः स्मरामि 
कृतज्ञः | अथापि ग्रन्थेऽवशिष्टानां दृष्टिदोषात्म्रमादाद्वा समुपजातानां 
स्खलितानां बोधनेन मामुपकुर्वन्तु दोषज्ञा इत्यभ्यर्थये || 


भगवदनुग्रहेण समाति गतेऽस्मिन्‌ पू्वर्धि धनसाहाय्येन विहितोपकाराणां 
बहदूरधर्मसहायक सङ्घाध्यक्षाणां पोषक द्रव्यप्रदातृणां चातीव 
कृ तज्ञोऽस्म्यहम्‌ | अस्य च प्रबन्धस्य विषयगौरवेण हष्टचेतोभिः 
प्रारम्भादापरिसमासि वितीर्णप्रोत्साहनैरांग्लभाषात्मकमप्रस्तावनया च 
ग्रन्थमिमं सनाथीकृ तवद्धिः प्राच्यपाश्चात्येत्युभयविधेऽपि तत्तवविचारक्रमे 
कृतपरिश्रमः श्रीयुतैः कावेरीपटूनं कृष्णशर्मभिर्महाशयैरत्यन्तमाधमर्ण्य 
नीतोऽस्म्यहमित्यावेदयते || 


सुतब्रह्यण्यशर्मा 
(सच्िदानन्देन्द्रसरस्वती भिक्षुः) 
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विषयानुक्रमणिका 





प्रथमः खप्ञः 

(विषयावतरणम्‌) पृष्टानि 
१. पीठिका -- 
वेदान्तप्रक्रियासूचनम्‌ - प्रकरणविषयादि | १-२ 
२. जिज्ञासुप्रतिपत्तिः-- 


सुषुतिकालेऽपि प्रपञ्चोऽस्ति - जाग्रत्स्वप्रयोः प्रपञ्चो दृश्यते - अवस्थात्रयपरीक्षणमेव 
नालं तत््वज्ञानाय | २-४ 
३. एकोयसमाधानम्‌ -- 
आत्मनः कारणाविद्यासम्बन्धोऽस्ति सुषुपौ - जागरितेऽपि समनुभूयते भावाज्ञानम्‌ - 
ज्ञानविरोधित्वमेवाज्ञानस्याज्ञानत्वम्‌ - अज्ञानपरिहासप्रकार | ४-६ 
४. वादे प्रमाणवाक्योपन्यासक्रमः-- 
एतद्विचारावश्यकता - वाक्ययुक्त्यनुभवानां कथाप्रवेशनक्रमः - वाक्याद्युक्त्य- 
नुभवयोविंशेषः - वादे वाक्योपन्यासस्थलम्‌ - शब्दप्रामाण्यम्‌ - वाक्यविचारोपसंहार | 
६- १८ 
द्वितीयः खण्डः 


(एकोयमतसमालोचनम्‌) 


१. एकदेशिपक्षे परमार्थसत्ताया असिद्धिः-- 
परमार्थसत्तानिरुक्तेरावश्यकता - संसारस्य नाविद्यकत्वम्‌, विद्याविनाश्यत्वासिद्धः 
- विहदनुभवप्रामाण्यादपि नाविद्यकत्वम्‌ - तुरीयावस्थाभ्युपगमेऽपि नाविद्यकत्व- 
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सिद्धिः - विदुषामविद्यालेशाभ्युपगमे दोषः - जीवन्मुक्तेर्गोणत्वे दोषः - अद्वैते 
प्रमाणाभावश्चास्मिन्‌ पक्षे | १९-२६ 
२. भावाज्ञानस्वरूपासिद्धिः-- 

जागस्ति नास्ति भावाविद्यानुभवः - न जानामीति, त्वदुक्तं न जानामीति, न किञ्चिदपि 
जानामीति वानुभवो न भावाविद्यां गमयति - सुषुषौ तु भावाविद्यायाः सुतरामसिद्धिः 
- सुप्ोत्थितपरामर्शात्तदसिद्धिः - ज्ञानाभावस्यापि नानुभवः सुषुप्तौ | २७-३७ 


३. जागसितप्रज्चोपलम्भार्थ न भावाज्ञानमङीकार्यम्‌ -- 
जागरं न स्वप्रकारणम्‌ - जागृतः स्थिरत्वं नोपपन्नम्‌ - जागसितिस्वप्रयोर्बाह्यत्वमान- 
सत्वकृतभिदा नासि - जाग्रत्स्वप्रयोः सममेव मिथ्याप्रतीतिरूपत्वम्‌, ततश्च 
जागसितप्रपञ्चोपलम्भार्थं न कल्पनीयमज्ञानम्‌ - सुषुपेरुत्थितिविनैवाज्ञानं प्रकल्पते 
स्वप्रादुत्थितिर्यथा - जाग्रत्स्वप्रयोर्व्यावहारिकित्वप्रातिभासिकत्वेनापि भेदो दुर्भणः - 
भावाविद्याङ्धीकारेऽपि जागरितप्रपञ्चोपलम्भो न शक्योपपादनः - जागस्तिप्रपञ्च- 
मिथ्यात्वादेव तदुपलम्भनलिद्धात्‌ सौषुपाज्ञानानुमानमयुक्तम्‌ | ३८-५० 
४. जीवब्रह्यविभागसिद्ख्यर्थं न मूलाविद्या स्वीकार्या-- 


सुषुप्तावपि जीवब्रह्यविभागः स्वीकरणीय इति पक्षो न समीचीनः - जीवब्रह्यविभागो 
नाविद्यातन्तरः - अनादिरविद्येत्यपि न सम्यक्‌ - विभागस्य सुषुप्तावपि स्वीकारे तस्य 


पिथ्यात्वं न सम्भवति | ८०-५७ 
५. सुषुप्तौ स्वरूपानवभासन्यवहारतोऽपि न भावाज्ञान- 
सिद्धिः -- 


सुषुतिविषयकलजाग्रद्वयवहारान्न सौषुपाज्ञानसिद्धिः - भावरूपाज्ञाने नास्त्येवानुमानं 
क्वचिदपि, कुतः सुषुप्तौ ? - भावाज्ञानसाधिका युक्तिः सुषुपानुभवविरुद्धा - 
सुषुप्तावात्मज्ञानाभावहेतुरशक्योपपादनः प्रतिवादिनाम्‌, तस्मादपि नाज्ञानसिद्धिः | 


५७०- ६५ 
६. विद्याविधानान्यथानुपपत्त्यापि नाज्ञानसिद्धिः -- 
विद्योपदेशोऽन्यथेवोपपादनीयः - ज्ञानाभावमिधथ्याज्ञानसंशयज्ञानानां ज्ञानापनोद्यत्वे शङ 


ॐ 


नोपपन्ना - भावाज्ाने जानापनोद्यत्वं सुतरं न सम्भवति - अज्ञानमित्यत्र सानशब्दस्य 
वृत्तिपरत्वेऽपि न दोषः | ६५-७१ 
७. व्यवहारिक्यपि मूलाविद्या न स्वापे स्वीकार्या -- 
अविद्यास्वरूपं साक्षिवेद्यमित्यपि न सम्यक्‌ - अविद्या व्यावहारिकात्यपि न साधु, 
व्यावहारिकित्वलक्षणस्यैवासिद्धेः - व्यावहारिकित्वनिर्वचनभङ्कः | ७१-७७ 
८. सुषुप्यविद्यावादे दोषान्तराणि -- 


दतस्य मिथ्यात्वे हेत्वभावः ~ अवस्थानां पौर्वापर्यकल्पनमयुक्तम्‌ - सुषुपेरज्ञान- 
कारणक त्व तत्स्वरूपत्वे च दोष - सुषुतिस्वरूपमपि दुर्निरूपम्‌ - अवस्थालक्षणा- 
भावश्चास्मिन्‌ पक्षे - दवैतिभिरापाद्यमानमनुपपत्तिसप्तक चात्र दुष्परिहरम्‌ | ७७-८७ 


ततीयः खण्डः 
(स्वप्रक्रिया निरूपणम्‌) 


१. स्वप्रक्रिया संक्षेपतः -- 
परमार्थज्ञानमवस्थात्रयपरीक्षणमात्रगम्यम्‌ - जागरिते विषयाणां मिथ्यात्वं 
व्यभिचद््रूपत्वात्‌ - स्वप्रस्य स्फुटमिथ्यात्वम्‌, जागसििस्य तत्समानयोगक्षेमत्वं च - 
सुषुप्तौ सर्बविधप्रपञ्चस्यापि -स्वरूपव्यभिचारः - साक्षिसत्यत्वम्‌ - 
व्यवहारविरोधपरिहारः - सत्यानृतमिथुनीकरणरूपाध्यास एवाविद्या | ८८-९९ 
२. जाग्रति प्रपञ्चोपलम्भविचारः -- 
सुषुतिसमये तद्धहिर्भूतः प्रपञ्चो न विद्यते - जाग्रत्मपञ्चस्य तदवस्थाप्रतिबद्धत्वम्‌ 
- जागरितेऽपि मिथ्याप्रपञ्च एवावभासते शुक्तिरजतादिवत्‌ - प्रपञ्चोपलम्भ 
आविद्यक एव | ९९-१०५ 
२. प्रपञ्चमिथ्यात्वे शङ्का तत्परिहतिश्च -- 
प्रपञ्चमिथ्यात्वं न व्यावत॑मानत्वात्‌ न वा बाध्यमानत्वादिति शङ्का - आत्मानात्मनो 
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सम्बन्धानुपपत्तिसित्यत्र शङ्खा - जाग्रत्मपञ्चस्य मिथ्यात्वसादनम्‌ - स्वप्रप्रपञ्चोऽपि 
सत्य इति मिथ्याज्ञानमेव नास्तीति च शङ्का - मिथ्याज्ञानसिद्धिः - स्वप्रमिथ्यात्वोप- 


पादनम्‌ - प्रपञ्चमिथ्यात्वोपसंहारः | १०५- ११६ 
2. स्वप्रो जागरितान्तर्गतः कश्चिद्विशेष इति मतं तत्परीक्षा 
चच य 


जागरं न स्वप्रादीनामाश्रयः, अवस्थात्वाविशेषात्‌ - जागरितं स्वाभाविकमित्यपि 
न सम्यक्‌ ~ स्वप्रो नाम स्वतन्त्रावस्थाविशेष एव स्वासाधारणसामग्रीकत्वात्‌ - 
जाग्रत्मत्ययस्य स्वप्रप्रत्ययसमानयोगक्षमता - अवस्थानुभवबलान्नात्मनः सिद्धिः, तस्य 
स्वतः सिद्धत्वात्‌ - विषयासत्वनिश्चयेन न व्यवहारलोपः | ११६-१२५. 


५. जागसििस्वप्रयोमिथ्यात्वे शङ्का परिहारश्च -- 


न प्रतीतिमात्रेण सत्यत्वं जागस्तिस्य - न वा समर्थक्रियाकारित्वात्‌ -समारोपितस्यान्यत्र 


सत्त्वमित्यपि न | १२५-१२८ 
६. प्रपञ्चस्य समारोपितत्वे शङ्का तत्परिहतिश्च -- 
प्रपञ्चबाधस्य लोकसिद्धनाधवेलक्षण्यमिति शङ्का - परिहारः | १२८-१३० 


७. सुषुप्तावनुभूतिरात्मनो धर्म इति मतं तनिराकरणं च - 
आत्मा ज्ञानगुणकोऽहमर्थस्वरू पश्चेति पक्षानुवादः - जाग्रतस्वप्रयोरेवाहं प्रत्ययगम्यत्व- 
मात्मनः - अह्रत्ययगम्यत्वं न कदापि पारमार्थिकम्‌ - सुषुप्तौ नास्त्येवाहमर्थानुभवः 
- ज्ञातृत्वमपि न स्वरूपमात्मनः - ज्ञानगुणकत्वे धर्मध्मिणोर्दूविवेचत्वं - 
चिदरणकत्वस्यापारमाथिकत्वे युक्तिरनुभवश्च - चिदरूपयोर्गुणगुणित्वानुपपत्तिः - 
जानामीति व्यवहारे प्रकृतिप्रत्ययार्थविवेकः - ज्ञातर्यप्यात्मनि क्षत्रञ्ेत्यादिव्यप- 
देशोपपत्तिः | १३०-१३८ 


८. अविद्यास्वरूपविचारः -- 


आत्मानात्मनोरध्यास एवाविद्या - मूलाविद्यावादिनां मतेऽ विद्यास्वरूपं तत्र 
विप्रतिपत्तिदर्शनं च - अध्यासो निरूपणासहोऽप्यस्ि लोकप्रसिद्धे - मनसः 


41 


कारणानिरूपणं न दोषाय - मूलाविद्याया मनः कारणत्वेनाभ्युपगमेऽपि कारणाकाक्षा 
न शाम्यति | १२३८-१ ४४ 
९. अविद्याविषयविचारः -- 

अविद्याविषये विप्रतिपत्तिः - आत्मन्यविद्याकल्पितं विषयत्वं न स्वाभाविकम्‌ - 
अविद्याविषयत्वयोर्न पौर्वापर्यम्‌ | १४४-१४९ 


१०. अविद्याश्रयविचारः -- 
अविद्याश्रयोऽपि कल्पितः - अविद्याया एव कल्पितं सत्त्वम्‌ - अज्ञानस्य स्वरूपतो 
ज्ञानव्यतिरेकेणासत््वम्‌ - व्यावहारिकदृष्यैवाविद्यातदाश्रयादिचिन्ता | १४९-१५३ 


११. अविद्याकार्यचिन्ता -- 


अविद्याकार्यस्वरूपम्‌ - अविद्याकार्यमिति कोऽर्थः ?- अविद्याया न कार्योपादानत्वम्‌ 
- मिथ्यावस्तुनः कारणापेक्षा नास्ति - भावाविद्याकार्य सर्वमिति मते व्यावहारिकि- 
प्रातिभासिकत्वेन भिदा नोपपद्यते - प्रातिभासिक वस्तुन्यविद्याविशेषोपादानकत्वं 
नास्ति - प्रातिभासिकवस्तूत्पत्तिनिषेधः | १५३-१६१ 


१२. अविद्यानिपित्तविचारः -- 


अविद्यानिमित्तप्रश्नोऽनुपपन्नः - अविद्यावस्तुतो न कस्यचित्कार्यं कारणं वा - 
अविद्या परमार्थतो नास्त्येव, ततोऽप्यनुपपन्नोऽयं प्रश्नः - अविचार एव निमित्तम- 


विद्यायाः | १६१-१६६ 
१३. अविद्यानिवृत्तिविचारः -- 

सम्यग््ञानादविद्योनिवृक्तिः - ज्ञानाभावस्याविद्यानिवर्त्यत्वे शद्धा - विद्योत्पत्तिरेवा- 
विद्यानिवृत्तिः - अविद्यानिवृत्तिरनाम न भावविकारः - ज्ञानं न कारकम्‌ |१६६- १७१ 


१४. अविद्यास्वरूपादिचिन्तोपसहारः ~ ~ १७१-१७३ 


चतुर्थः खण्डः 
(श्रुत्यादिप्रमाणोपन्यासः) 


१. प्रमाणवाक्योपन्यासाय भूमिका -- 

श्रत्युपन्यासेन प्रयोजनम्‌ - द्वैतिशङ्धापरिहारे नात्रादरः - अवस्तात्रयप्क्रि यायां श्रुतेः 
प्रामाण्यं कोदृशम्‌ ? १७४- १७८ 
२. सुषुपरविद्यासंसर्गाभावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ -- 
अविद्यावाक्यानां तद्विशेषरूपप्रतिपादने नास्ति व्यापारः - सति सम्पद्यत्यादिवाक्यं 
नाविद्यायां प्रमाणम्‌, अतत्म्रकरणत्वात्‌ - सुषुपौ सत्सम्पत्तेः सम्पूर्णता नास्तीति 
शङ्का तत्परिहारश्च - "न विदुः" इति वेदनाभाववाचिना शब्देन न भावाविद्या 
बोध्यते - श्रुतिसमरपिंतन्यग्रोधबीजद्ष्टान्तादप्येवं गम्यते - सुषुपादुत्थानं श्रुत्या किमर्थं 
श्राव्यते? - ' सुषुपतिकाले इत्यस्य वाक्यस्य तात्पर्यम्‌" - सौषुपसुखे विचारः - 
सुखरूप-मेतीत्यस्यार्थ - तुरीयावस्थायाः श्रुतिप्रतिपाद्यत्वाङ्ीकारेऽपि 
प्रतिवादिसम्मता-विद्यासिद्धिर्नास्ति - अवस्थारूपस्य तुरीयस्य नैव श्रुतिप्रतिपाद्यता 
- सुषुप्ात्मनः शुद्धत्वबोधक वाक्यान्यनन्यपराण्यपि सन्ति | 


१७८- १९६ 
३. सुषुपतात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः -- 


सूत्रकारादिवचनविचारार्थ पूर्वः पक्षः - सूत्रकृदाशयः - पूर्वपक्षोपन्यस्तानां 
सोषुपाविद्यावाक्याभासानां तात्पर्यम्‌ - ' अविद्यात्मकबीजसद्धावकासििमुत्थानम्‌' इति 
वाक्यम्‌ - "इह तु विद्यते विवेक कारणं कर्म चाविद्या च' इति वाक्यम्‌ - “यथा हि 
सुषतिसमाध्यादौ ' इति भाष्यं नाविद्यागमकम्‌, कि तु तत्प्रतिषेधकम्‌ - 
सोषुप्ताविद्यानिवारक भाष्यवाक्यानामुदाहरणम्‌ - बृहदारण्यक सुषुप्यविद्यानिरकरण- 
भाष्यस्यैदंपर्यम्‌ - भाष्यसम्मत्युपसंहारः - कदाचिदाचार्यैरदधीकृतेव सौषुपाविद्या, 
तत्रापि न भावाविद्यास्वीकारः - नैष्कर्म्यसिद्धयभिहितसौषुपाविद्याविचारः - 
सोषुपाज्ञाननिराकरणं चोपलभ्यते नैष्कर्म्यसिद्धौ - बृहदारण्यकवारतिके तैत्तिरीयवातिकि 
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च सौषुपाविद्या कण्ठरेणैव निरस्ता - गौडपादाचार्यसम्मतिः - ' सुषुपोऽन्यो न 
तत्समः' इति कारिकाया अर्थः - मनोनिरोधविदायककारिकातात्पर्यम्‌ - भावाविद्या- 
वादिनां सूत्रभाष्यविरोधः - गोडपादसुरेश्वराचार्यवचनविरुद्धं च भावाविद्यावादिमतम्‌ 
- सुषुप्यविद्यानिरसनं श्रुत्यादिसम्मतमित्यत्र युक्तिः - गुरुत्ञानवासिष्ठगताद्रैत- 
खण्डनान्यथानुपपत्ति्निदर्शनं सुषुप्यविद्यानिरास एवाद्वितीयन्रह्यवादिनां सप्रदायिक- 


मित्यत्र | १९६- ९९६ 
४. अवस्थात्रयपरीक्षणमेव वेदान्तोदितासाधारणप्रक्रियेत्य- 
त्रोपपत्ति! -- 


उपनिषत्प्रस्थानतात्पर्यम्‌ - सूत्रप्रस्थानगीताप्रस्थानयोर्गतिः - इतिहासपुरणादिवचनानि 
- आचार्यरचितप्रक्रियाणां परस्परविरोधः | ' यया यया भवेत्पुंसाम्‌' इत्यादिवातिंक- 


वचनतात्पर्यम्‌ | २२६-२३८ 
५. शास्त्रानर्थक्यादिदोषपरिहारः - 

शास्त्रानर्थक्यदोषपरिहार - उपनिषत्सु सुषुप्युपन्यासप्रयोजनम्‌ - सुषुपेरवस्थात्वोपपक्ति 
- उपसंहारः | २२३९-४ 


६. क.भा. 

७. मां.का. - 
८. का.भा - 
९.के.भा. - 
१०. के.वा.भा- 
११.के. - 
१२. गी.भा. - 
१३. छां.भा. - 
१४. ते.भा. - 
१५.नै. - 
१६. बृ.भा. - 
१७. ब्र.सू. - 
१८. भा. - 
१९. मां.भा. - 


सङ्कुताक्षराणां विवरणम्‌ 


इशावास्योपनिषद्धाष्ये भगवत्पादकृते 
उपदेशसाहस्क्रयां भगवत्पादविरचितायाम्‌ 
उपदेशसाहस्क्यां गद्यबन्धे 

ऋग्वेदे 

कटोपनिषदि 

क टठटोपनिषद्धाष्ये भगवत्पादकृते 
कारिकासु श्रीमद्रौडपादकृतासु 
श्रीमद्रोडपादकारिकाभाष्ये भगवत्पादकृते 
के नोपनिषद्धाष्ये 

केनोपनिषद्वाक्यभाष्ये 

कै वल्योपनिषदि 

भगवद्रीताभाष्ये भगवत्पादकृते 
छान्दोग्योपनिषद्धाष्ये भगवत्पादकृते 
तेत्तिरीयभाष्ये भगवत्पादकृते 
नैष्कर्म्यसिद्धौ श्रीसुरेश्वराचार्यकृतौ 
वबृहदारण्यकोपनिषद्धाष्ये भगवत्पादकृते 
ब्रह्यसूत्रेषु बादरायणकृतेषु 

भागवते वैष्णवे 

माण्डूक्योपनिषद्धाष्ये भगवत्पादकृते 
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मूलाविद्यानिरासः 
प्रथमः खण्डः 
(विषयावतरणम्‌) 


अवस्थारहितं मूटेैस्क्यवस्थमिति कल्पितम्‌ | 
आस्तां पुरस्तात्तत्तेनो मूलाविद्या निरासकृत्‌ | 


पीठिका 


१. वेदान्तप्रक्रियासूचनम्‌ - निर्विंरोषानवच्छिन्रशुद्धचैतन्यस्वरूपे 
सर्वात्मनि मिथ्याभूतस्यानात्मनः संसर्गमारोप्यमाणमवुधेरपोद्य वस्तुस्व- 
रूपस्य निर्विचिकित्सं निश्चयार्थं निखिलनिगमारम्भ इति भगवता 
भाष्यकारेण सोपपत्तिकं प्रस्थानत्रयेऽपि प्रद्शितम्‌ | तत्र सर्वेऽपि वेदान्ता 
जाग्रदवयवहारे विषयविषयिविभागमादायात्मानं विविञ्चन्ति | रित्यवगत- 
मिथ्याभावे स्वप्रे पुनस्तस्यैवात्मनः स्वयंज्योतिष्टवं प्रतिपादयन्ति | 
जाग्रत्स्वप्रप्रपञ्चयोः सर्वसमतासूचनेन च विषयमिथ्यात्वं प्रतिष्ठापयन्ति | 
अथापि विषयसाहचर्य नैवात्मा विजहातीत्यतः सविशेषो विषयावच्छिन्न 
एवेति कांश्विन्मन्दमतीन्‌प्रतिभायात्‌ | तन्निराकरणाय सर्वविषयमलवमितां 
सुषुपिमुपन्यस्य आत्मनो निस्सद्त्वं दृदीकुर्वन्तीत्येवमवस्थात्रितयपरीक्षणेन 
कृतार्थयन्ति जिज्ञासूनात्मतत््ववेदनेन || 


२. प्रकरणविषयादि - एषैव प्रक्रिया वेदान्ताभियुक्तैरादूता निद्ष्टा 
चेति स्पष्टमेव सृक्ष्ममतीनाम्‌ | अथ स्यादुच्छेदात्‌ संप्रदायाध्वनोऽ स्याद्रैतस्य 


९ मूलाविद्यानिरासः (प्रथमः 
निस्संशयं तत्त्वं निश्चेतुमशक्नुवानैः स्वयमजानद्धिरेव दवैतिपरिणतेदरैता- 
चार्यमन्यैः कैश्चिदन्यथान्यथा प्रतिपाद्यमानेन प्रक्रि याभासेन मोमुह्यमानो 
दरीद्श्यतेऽद्यतननिन्ञासुगण इत्यतो भाष्यत्रये तत्र तत्र प्रकोर्णान्‌ 
विचारानेकत्र पुञ्जीकृत्य द्ैतवासनादूषितान्तशकरणैः प्रोच्यमानविषयाणां 
सारासारविवेचनपूर्वकं वेदान्तार्थप्रक्रि यातत्त्वनिर्धारणार्थमिदं प्रकरणं 
प्रस्तूयते || 


जिज्ञासुप्रतिपत्तिः 


३. सुषुपिकालेऽपि प्रपञ्चोऽस्ति - अत्र भवति जिज्ञासोः प्रतिपत्तिः- 
यद्यपि जाग्रति विद्यमानं विषयजातं स्वप्रे नोपलभ्यते, सुषुपौ च 
सर्वविधविषयाननुभूतिः सकलजनसाधारणी, तथापि नैतावता निष्प्रपञ्च 
त्वमात्मनः सेद्धुमर्हति | तथाहि - सुप्तोत्थिताः सर्वेऽपि यथापूर्वमेव 
प्रपञ्चमुपलभन्ते जाग्रति | न कश्चिदपि संशेते - इदमेव वा स्यान्मदीयं 
गृहं यस्मिन्नहं ह्यो रात्रौ सुष्वाप किमन्यदेव वेति | व्यवहारे चान्यैः सह 
न कदापि विसंवादो भवति कस्यचिदपि सुपिपूर्वतनजाग्रत्यनुभूतस्य 
विषयस्य तादवस्थ्यविषये | सुषुप्ति गते हि सत्येकस्मिन्‌ पुरुषे न सर्वेऽपि 
प्रसुप्ता भवन्तीति न तदानीं जगद्विच्छित्तिः स्यात्‌ | अपि च यदि सुषुप्तौ 
सर्वोऽप्ययं प्रपञ्चः समुच्छिद्येतात्यन्तमेव, कथमिदमुपपद्येत यजागसिते 
नियतं प्रपञ्चोपलुम्भनमिति ? न हि प्रतिजागरमभूतपूर्वमेव जगत्मरत्यग्र- 
मुत्पद्यत इति शक्यतेऽभ्युपगन्तुं, सकलप्रमाणविरोधेन अभावादपि 
भावोत्पत्तिः स्वीकृता मा भूदिति | न चैतदुचितं तदेवेदमिति निश्चित- 
तद्धावावगमक स्य प्रत्यभिज्ञानस्योपेक्ष्यत्वापादनमसति बाधके | 


खण्डः) जिज्ञासुप्रतिपत्तिः २ 
तस्माल्यायपरिशुद्धा न भाति सुषुप्ते प्रपञ्चो न विद्यत इत्युक्तिः || 


४. जाग्रत्स्वप्रयोः प्रपञ्चो दृश्यते - नापि स्वप्रे प्रपञ्चस्याभावः | 
दृश्यते हि य कोऽपि प्रपञ्चाभासस्तत्रापि | न च वाच्यं - जागरितेऽपि 
प्रपञ्चाभास एव, न त्वस्ति पारमाथिकः प्रपञ्चः, मानाभावात्‌, तथा च 
न भ्रात्तिसिद्धेन प्रपञ्चेन सद्वितीयत्वमात्मन इति | जागतं स्वप्रतुल्यमिति 
प्रतिज्लामात्रेण हि न सर्वजनानुभवसि द्धं तयोर्वेषम्यमपहोतुं शक्यते | जाग्रति 
विद्यमानौ देशकालनिमित्तसम्पत्तिरबाधश्चेत्येतौ जाग्रदवस्थायाः स्वप्रतो 
वैलक्षण्यं स्फुटं गमयतः | अपि च गिरिद्द्रियस्थानेऽ वस्थितान्तशकरणे 
दोषसंस्कारनिमित्तजप्रत्ययप्रवाह एव स्वप्रस्तदन्यजागरणमिति 
तयोर्लक्षणभेदोऽपि सुप्रतिपदः | तथा हि श्रुतिः - न तत्र रथाः (वृ. ४- 
३-१०) इत्यादिः स्वप्रस्य मिथ्यात्वप्रतिपादिका | स्मृतिश्च - 
इद्धियाणामुपरमे मनोऽनुपरतं यदि | सेवते विषयानेव तद्विद्यात्‌ 
स्वप्रदर्शनम्‌ || (मो.ध. २७५-२४) इति | न च क्वचिदप्येवं शास्त्रेषु 
जागरितस्यापि मिथ्यात्वं प्रतिपादितमुपलभ्यते, नाप्यनुभूयते, येन भवेदपि 
तस्य स्वप्रतुल्यत्वम्‌ | अथवा पुनरस्तु जाग्रत्स्वप्रयोर्भदकलक्षणे न स्त 
एवेति | तथाप्यनुभवारुढत्वादेव सुखदुश्खभेदवत्तयोर्भदः केन वार्यते ? 
तस्माद्रैलक्षण्यात्स्वप्रजागसितियोर्न स्वप्रसाम्याजागरितेऽपि प्रपञ्चाभासः 
शक्यानुमानः | मा भूतुहिनसाधर्म्यादिहनोऽपि तद्धर्मा इति | तस्मास्स्वप्र 
प्रपञ्चाभासः प्रबोधे तु तथ्य एव प्रपञ्चः प्रतीयत इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ | 
ततश्च सिद्धं सप्रपञ्चत्वमात्मनः स्वप्रे, निविवादमेव च जागरिते || 


५. अवस्थात्रयपरीक्षणमेव नालं तत्त्वज्ञानाय - तदेवं सर्वथापि 


४ मूलाविद्यानिरासः (प्रथमः 
जगदात्मसम्बन्धस्य न कदाचिद्धिगमो दृष्टोऽनुमीयते वेति मुधेवोच्यते 
परीक्षणमात्रेणावस्थात्रिकस्य निष्प्रपञ्चशुद्धात्मा प्रसिध्यतीति | अपि 
चास्मिन्‌ पक्षे सुषुपिमात्रेण संसारपस्मुक्तो भवेत्सर्वोऽप्यागोपाल- 
पण्डितमिति किमधिकारिका स्यादेदान्तश्रवणमननादितृष्णा 2 न हि 
स्वत एव निवर्तिष्णोः संसारस्य निवारणेहा भवत्यमूढस्येति | न चैवं 
मोक्षप्रत्याशां सम्भावयामः, सुषुप्तौ मुक्तस्यापि जागसिते पुनस्तेनैव नवीनेन 
वा प्रपञ्चबन्धेन सितत्वदर्शनात्‌ | तस्माद्युक्त्यपेतत्वाच्छास्त्रवैयर्थ्या- 
पादकत्वाच्च मन्यामहे न समञ्जसमिदं दर्शनमिति | 


एकोयसमाधानम्‌ 


६. आत्मनः कारणाविद्यासम्बन्धोऽस्ति सुषुप्तौ - अत्रास्मदीयाः 
केचित्समाधानमाहुः - सत्यमाह भवान्‌ यज्नगदिदं निश्शेषं सुषुपौ न 
प्रविलीयत इति | यतः सततमसावात्मा संसारदशायामनाद्यविद्याप्रतिबद्ध- 
दृष्टर्नैव कर्तृत्वभोक्तृत्वे स्वस्य जातुचिज्नहाति | यद्यपि सर्वपरिच्छेदशुन्य 
इव दृश्यते सुषुपौ तथापि तदानीमपि विद्यत एवास्य मिथ्याभूताज्ञान- 
सम्बन्धः | तच्वाज्ञानं ज्ञानबाध्यमिति कृत्वा यद्यपि मिथ्येत्युच्यते, तथापिं 
यावन्मुक्त्यनुवर्तिष्णुत्वात्‌ न सुषुप्िमात्रेण कस्यचित्‌ कै वल्यप्रापतिः 
प्रसजञ्जयितुं शक्यते | तस्याज्ञानस्य मायाविद्याप्रकृतिबीजाद्यनेकव्यपदेश- 
भाजः कारणावस्था कार्यावस्थेति च द्वे रूपे स्तः | सुषुपौ च 
कारणावस्थामाप्रोत्यविद्या | यत्सत्यं सा न तत्र गृह्यत इति | तथापि 
व्यञ्जकाभावादेवायमग्रहो न त्वविद्यमानत्वहेतोरिति सुप्तोत्थितानां 
परामर्शादवगम्यते | एवं हि तत्र परामर्शः - स्वापे न किज्िदवेदिष्ेति | 


खण्डः) एकोयसमाधानम्‌ ५ 
न चायं परामर्शः केवलं ज्ञानाभावविषयकः, प्रतियोगिज्ञानस्याप्यभावात्‌ 
सुषुप्तौ | किञ्च 'मामप्यहं न ज्ञातवान्‌" इत्यात्मविषयकस्या्ञानस्य 
परामर्शोऽस्ति | तत्र कादाचित्कग्रहणाभावे सत्यपि नित्यस्वयंज्योतिषोऽन- 
वगमहेतोरसतत्वात्‌, विपरीतग्रहणरूपमिथ्याज्ञानस्य सुषुपावभावात्‌, 
केवलमिथ्याक्ञानसंस्काराणां तत्व्ञानप्रतिबन्धक सामर्थ्याभावाच्च 
ज्ञानविरोधिभूतं भावरूपं सृक्ष्मावस्थापतन्नं किज्चिदावरणं विद्यत 
इत्यवश्यमभ्युपेतव्यं भवति || 


७. जागरितेऽपि प्रत्यक्षमनुभूयते स्थूलावस्थापन्नं भावाज्ञानम्‌ - 
एवं जाग्रदवस्थायामपि “ मामप्यहं न जानामीति प्रत्ययबलात्‌ 
प्रत्यक्षमुपलभ्यते किज्चिदावरणम्‌ | तत्र तु स्पष्टमेव यत्‌ प्रत्यक्षप्रतिभासो 
ज्लानाभावविषयको न भवतीति | प्रत्यक्षप्रमाणागम्यो ह्यभावः, तस्य 
षष्टप्रमाणवेद्यत्वात्‌ | यस्तु षष्ठं प्रमाणं नानुमन्यते तस्याप्यभावस्य न 
प्रत्यक्षत्वं घटते | तथा हि - अभावस्य धर्म्यात्मा प्रतियोगि च ज्ञानं 
विज्ञायेते न वा ? यदि वि्लायेते, तदा तस्मिन्नेवात्मनि सानाभावग्रहणं न 
सम्भवति, अथ न विज्ञायेते, धमिप्रतियोगिज्ञानसापेक्षस्य का कथा 
ज्ञानाभावग्रहणस्य ? तदेवमुभयथापि नोपपद्यते प्रत्यक्षत्वमभावस्य | 
तस्माजागसिते यत्पत्यक्षतोऽनुभूयते तद्धावरूपमज्ञानमिति सिद्धम्‌ | 


८. ज्ञानविरोधित्वमेवाज्ञानशब्दप्रवृत्तिनिमित्तम्‌ - व्णितदिशा 
जाग्रत्यनुभूयमानमावरणं स्थूलरूपम्‌, तस्य तत्कार्यभूतप्रपञ्चस्यापि 
प्रत्यक्षमवगमात्‌ | तथा स्वप्रे वासनासहितमनशकल्पितप्रपञ्चाभासस्य 
विद्यमानत्वादविद्या स्थूलैव | अस्यास्तु निद्रारूपागन्तुकदोषसहकृतत्वं 


६ मूलाविद्यानिरासः (प्रथमः 
विशेषः | सुषुप्तौ च सा सृक्ष्मा भवतीति दिष्टमधस्तात्‌ | यदित्थं कार्याविद्या 
सुक्ष्मतामापन्ना सती कारणविद्यामूलाविद्यादिव्यपदेशभागिनी भवति सुपु, 
तदेतत्‌ कर्मविक्षेपसंस्कारसचिवलयलक्षणाविद्यावशेषत्वमिति कथ्यते 
कैश्चित्‌ | उपपादितप्रकारेण कार्यकारणान्यतररूपत्वेन विज्ञायमानमा- 
वरणमविद्यादिशब्दवाच्यं सानविरोधित्वादज्ञानमिति भाष्यते || 


९. अविद्यापरिहास्रकारः - इदं चाज्ञानं वेदान्तवाक्यश्रवणादिजनित- 
ब्रह्मात्मैक्यज्ञानादेवापसरति | तदपस॒त्यनन्तरं च यज्ज्ञानी प्रपञ्चं समुपलभते 
तदविद्यालेशाख्याविद्यासं स्कारनिनन्धनम्‌ | स च संस्कारः 
प्रारब्धकर्मफलभोगान्त आत्माकारचरमवृत्तिविनाश्यः | देहपाताटृर्ध्वं तु 
विदेहकैवल्याख्यं निर्विशेषचैतन्यैक्यं निरुपचसितिमवश्यमात्मन्ञानी 
प्राप्स्यति | अस्मिंश्च पक्षे जागरिताद्यवस्थात्रयपरीक्षणं सप्रयोजनम्‌ | 
अनेन हि चिन्तनेन सर्वस्याप्यनात्मनः सकाशात्‌ परमात्मतत्त्वं विविच्य 
ज्ञापयितुं शक्यम्‌ | विशिष्य च सुषुपिचिन्तनेन दृश्यसंसर्गनाशात्स्वरूप- 
प्रापिरिति दृष्टान्तः प्रसिध्यति | यद्यपि न सुषुस्यवस्थाने पुनरावृ्तिरहितः 
परमात्मभावः प्रकल्पते, तथापि विपरीतक्चाननिवृत्तेरुपयोगः प्रख्याप्यते 
तदवस्थानिरूपणेनेत्येवमर्थवती भवति चिन्ता | न च श्रवणमननादि- 
वेयर्थ्यमस्ति, अन्तरा तद्व्यापार सम्यग्ज्ञानस्यानुदयात्‌, सम्यग््ञानेनैव च 
निरवशेषपरिमोषणादज्ञानस्येति सर्वमनवद्यमिति || 


वादे प्रमाणवाक्योपन्यासक्रमः 


१०. विचारावश्यकता - अथ पूर्वोक्तयोः शङ्कासमाधानयोः सारासारता 
विचारयिष्यते | प्रथमं तावत्‌ कथायां प्रमाणवाक्योदाहरणस्थलादिक- 


खण्डः ) वादे प्रमाणवाक्योपन्यासक्रमः ७ 
मधिकृत्य किज्िदुच्यते| यतो ह्यधुनातना के चिदनवबलम्ब्यैव 
नियमस्थितिं कांचित्‌ स्वेष्टानुरोधेन युक्तिं वचनं वा कथायां प्रवेशयन्तो 
दरीदृश्यन्ते | यदा हि वाग्व्यवहारं प्रवर्तयतोर्वादिप्रतिवादिनोरेकः 
स्वाभिप्रायमेवाश्रित्य किचिदातिष्ठते, प्रतिवादी पुनरभिप्रायान्तरमालम्ब्य 
पूर्वस्य वचसि यत्किच्चिदूषणमभिदधाति, तदा तयोरन्यतरस्यापि पक्ष 
सम्यक्त्वेन न व्यवतिष्ठते, नापि यत्किचित्त्वतो निर्धासितं भवति | तस्मादरादे 
प्रमाणवाक्यविनिवेशः कथं करणीय इत्यवश्यं निश्चेयमेतत्‌ || 


ननु किमत्र निश्चेतव्यमस्ति 2 वेदान्तविचार्त्वात्मरकृतस्य विषयस्य, 
यदेदान्तवाक्यैस्तात्पर्येणोपवर्ण्यते तदेव तत्त्वं भवतीत्यवधार्यताम्‌ | श्रतेर्ह 
नित्यत्वेन पौरुषेयत्वाभावात्‌ प्रमादविप्रलिप्सादिपुरुषदोषराहित्येन 
प्रामाणान्तरानधिगते विषये प्रामाण्यमवश्यं तस्या अङ्खीकार्यम्‌ | तथा च 
वादिनोर्मध्ये यः श्रुतिसम्मतं पक्षमाश्रयते तस्यैव पक्षस्य साधुता तदितरस्य 
तु न तथात्वमिति व्यवस्था सुस्था भविष्यतीति भवेदेवं यदि नित्यत्वे 
पौरुषेयत्वे वा वादिविप्रतिपत्तिर्न स्यात्‌ | न चैषा नास्ति, पूर्वेषामिव 
अधुनातनानामपि वादिनां बहुलं विप्रतिपत्तिदर्शनात्‌ | एवं हि वादिनोऽधु- 
नातना वदन्ति - नित्यत्वे श्रुतिः प्रमाणीक्रियते श्रुतिप्रामाण्याय च 
नित्यत्वसिद्धिरपेक्षितेति परस्परपेक्षणं स्फुटं बेदनित्यत्ववादे | 
पौरुषेयत्वमपि किं पुरुषसम्बन्धमात्रात्ममाणत्वविघातकमुताहो 
प्रमाणान्तरोपलब्धप्रकाशकत्वादिति विवेक्तव्यम्‌ | न तावत्‌ पुरुषसंबन्ध- 
मात्रमपराध्यति | श्रुतेरपि वामदेवादिसंबन्धस्येष्टत्वात्‌ | अथ प्रमाणान्तरोप- 
नीतप्रकाशकत्वादेवाप्रामाण्यं, तर्हिं परमेश्वरपरेरिता एव महात्मनो बेबल्‌ 
ग्रनथप्रणेतार इत्युपयन्तो करै स्तीयाः प्रमाणान्तरानधिगतविषयांश्च स्वर्गादीन्‌ 


८ मूलाविद्यानिरासः (प्रथमः 


बेबल्‌ - मूलप्रमाणकत्वेन व्याहरन्तो भवन्ति प्रबलप्रतिवादिनो वेदवादिन 
इति अर्दुर्गरक्षणेऽयं यत्नः स्यादिति | अस्तु वा कथंचिद्‌ नित्यत्वे 
वेदस्यापौरुषेयत्वे च वादिनामविप्रतिपत्तिः | तथापि परमार्थवस्तुतत्त्वविषये 
विवदमानयोः कथंकारं निर्णसस्तावतेति वक्तव्यम्‌ | ननूक्तं 
श्रुतिसंमतपक्षस्यैव साधुत्वमिति | न तद्युक्तम्‌, निर्धारणाभावात्‌ | अयमेव 
श्रुतिसंमतः पक्ष इति निर्धारिते हि त्वदुक्तरीत्या निर्णयः प्रकल्पते | यदा 
तु विचिकित्स्यते कतरः अनयोः श्रुत्यभिमत इतिं, तदा को व्यवस्थापकः 
प्रसिध्येदुभयसंमतः ? अत एव ह्यौपनिषदपक्षावलम्बनमद्खीकुर्वणिरेव 
शद्ुर-भास्कर-श्रीकण्ठ-रामानुज-विज्ञानभिक्षु-मध्व- वल्लभ-बलदेव- ` 
प्रभृतिभिरादृतानि प्रस्थानान्यवष्टभ्य तत्तदनुयायिभिरद्यापि तत्त्वविषये 
व्युद्यते | तत्रैषां कतम ओपनिषदः पक्ष इत्यत्र कः संभाव्येत प्राड्वाकः? 
अपि चैषां तीर्थकराणामयमेवाभिप्राय इति निस्संशयं निश्चेता 
कोऽभ्युपगम्यताम्‌ ? यावता तत्तद्विनेयेष्वेव भूयसी विप्रतिपत्तिविंद्यत 
इति नाविदितमिवेदं सिद्धान्तलेशसङ्प्रहादिग्रन्थपरिशीलिनाम्‌ | न च 
वाच्यं - श्रतितात्पर्यं तावत्‌ पुरुषमतिवैरूप्यान्नान्यथा भवितुमर्हति, 
उपक्र मोपसंहारादिलिङुस्संप्रधार्यत्वात्तस्य | तीर्थक रानुयायिनो यद्यपि 
विप्रतिपद्यन्ते प्रक्रि यावान्तरभेदेषु, तथापि विद्यत एवैक वाक्यता तेषां 
सिद्धान्ततत्तव इति | यतः सर्वोऽपि भाष्यकारः षड्िधलिडधैरेव स्वसिद्धान्तं 
स्मृतिपुराणेतिहासोपबृहितश्रुत्यभिमतं मन्यते | विनेयाः खल्वपि स्वसिद्धान्ते 
यद्यप्येककण्ठा इव, तथापि स्वेतरप्रक्रियया सिद्धान्तो नैव प्रसिध्यतीति 
परस्परदोषोद्धावनव्यग्रा भवन्तीति कतमया प्रक्रियया तत्वं सिद्धान्ति- 
तमभ्युपगच्छेमं ? स्यादेतत्‌ प्राचीनाः खलु केवलमात्मैक्यसिद्धौ सन्नद्धाः | 


खण्डः) वादे प्रमाणवाक्योपन्यासक्रमः ९ 


तदुपायत्वेन व्यवहारसिद्धविषयावलम्बनेन विरचितेषु विविधप्रक्रिया- 
विशेषेषु तेषामनादर एव | अतः परस्परविप्रतिषेधो नास्ति ग्रक्रियाभेदानाम्‌ | 
यदाहुश्चिरन्तनाः - यया यया भवेत्पुंसां व्युत्पत्तिः प्रत्यगात्मनि | सा 
सैव प्रक्रियेह स्यात्‌ साध्वी सा चानवस्थिता | | (ब. वा. १-४-४०) 
इति | अनवस्थिता नानाविधेत्यर्थः | तस्मात्‌ स्वप्रायमानेनेदमुच्यते 
विप्रतिपत्तिरस्त्यदैतमतानुयायिनामिति, व्यवहारे निर्भराभावमाचार्याणां 
विभिन्नप्रस्थानद्शिनामजानतेति | तथापि खलु सर्वैरप्येवंवदद्धिर्व्याव- 
हारिकिविषयेष्वनाश्वासे कारणं प्रदर्शनीयं भवति | अन्यथा जिज्ञासूनां 
परमार्थव्यवहारविभागे बीजमजानतां कया प्रणालिकया तासां सर्वासामेक- 
वाक्यता स्यात्‌ प्रक्रियाणापिति सन्देहे, विरोधस्य स्फुटत्वात्‌, आचार्यश्च 
स्वप्रकारेतरस्मिन्‌ दोषोद्धावनाच्च, सर्वत्र विपरीतं कस्मान्न तथेति चिन्ताया 
दुरन्तत्वात्‌ कस्मिन्नपि सिद्धान्तविधाभेदे न स्यात्‌ प्रत्यय इति सुस्पष्टम्‌ | 
एक एव हि स्यात्सम्यग्दर्शनमार्गः परस्परविरुद्धप्रस्थानानामेषाम्‌ | 
यथोक्तम्‌ - पूर्वे समुद्रे यः पन्था न स गच्छति पश्चिमम्‌ | एकः पन्था 
हि मोक्षस्य तन्मे विस्तरतः शणु (मो. ध. २७४-४) इति | अथवा 
पक्षप्रतिपक्षग्रहणेन विवदमानेस्तैः सर्वेषां सिद्धान्तानामसिद्धिरेव प्रख्याप्यत 
इति चेद्यः कश्चित्तरस्थः सङधिरित, तदा कस्तस्य निवारकः स्यात्‌ 2 न 
च न विद्यत एव तादृशोदासीनपक्षग्राही, यतः क्रे स्त-महम्मद-ञ्चोरोआस्तर- 
जिन-बुद्धप्रभृतीनापत्वेन परिग्रहीतारस्तत्तदुक्तिष्वभिनिविशमाना इदमेव 
तत्त्वमिति परानपि ग्राहयन्तः स्वोचितविविधयुक्त्युपन्यासिनः 
परश्शतमुपलभ्यन्ते अस्मिन्नेव भारते वर्षे | अस्ति च - स्वतन्त्रयुक्ति- 
चालकाः स्पेन्सर-हक्स्ली - हयं बाक्ली- बाग्सनादिपाश्चात्यविपश्चिदशित- 


१० मूलाविद्यानिरासः (प्रथमः 
दिशमनुरुन्धाना अवश्यमुदासीना वैदिकानामवान्तरविवादविषयेषु 
नानुमन्यन्ते कमपि विषयं स्वतन्त्रविचारपीड्यमिति | अथ मन्येत - 
नैव ते श्रुतिबाह्या आदर्तव्या भवन्त्यास्तिकैः | बन्धमोक्षादयो ह्यर्था 
वेदान्तसिद्धा एव न तु तद्रहिर्भूताः | अत एव स्वतन्तरयुक्तिप्रधाना अपि 
मोक्षकथातो बहिष्कार्याः, शुष्कतर्क स्यानागमिकस्य प्रतिष्ठाविरहदोष- 
दूषितस्य शिषटैविगर्हितत्वादिति | तच्विन्त्यम्‌ | यदा हयास्तिकानामेव 
जिज्ञासूनां विचिकित्सा भवति - कथं विद्मो वयमयमेव शास्त्रार्थ इति 
तीर्थदृशां विप्रतिपत्ति पश्यन्त इति, तदा शास्त्रार्थविचारप्रचारे बद्धादरैरखश्यं 
दर्शयितव्यं भवति शास्त्रनाह्यपक्षस्य दुष्टत्वम्‌ | तथा बाह्यैरपि 
तार्किंकैश्चालितमन्तःकरणमास्तिकानामेव यदा दोदूयते - कथं पर 
शास्तरषूद्धाव्यमाना दोषा उद्धरणीया इति, तदवश्यं परीक्षणीयं भवति 
शिष्टेर्वेदबाह्यमपि दर्शनं तदसारताप्रकटनाय शिष्यानुग्रहहेतोः | 
एवमास्तिकानामेव विनेयानां कृते प्रतिवक्तव्या भवन्ति श्रुतिबाह्या अपि 
ताकिकादयः | अन्यथा हि कथं पूर्वेक्तभाष्यकारा अपि बैद्धस्या- 
द्वादादि मतेन श्रौतदश्ने विरोधमाशङुन्य तत्परिहाराय प्रवर्तैरनिति | 
१. स्थापयध्वमिमं मार्ग प्रयत्नेनापि हे द्विजाः | 

स्थापिते वैदिके मार्गे सकलं सुस्थितं भवेत्‌ || 

यो हि स्थापयितुं शक्यो न कुर्यान्मोहितो नरु | 

तस्य हन्ता स पापी स्यादिति वेदान्तनिश्चयः || 

यः स्थापयितुमुद्युक्तः श्रद्धयैवाक्षमोऽपि सन्‌ | 

सर्वपापविनिर्मुक्तः साक्षाज्ज्ञानमवाघ्रयात्‌ || 


ज्ञा. २०-५४, ५५, ५६ - सू. सं. ज्ञा. 
२. बौद्धस्याद्राद्यादिमतेन इति प्रथममुद्रणे || 


खण्डः) वादे प्रमाणवाक्योपन्यासक्रमः ११ 
तस्माच्छस्त्रार्थस्यतिधरणे कथायां कथं कार्यो वाक्म्योपन्यास इति 


मीमांस्यमेवैतत्‌ || 


११. वाक्ययुक्त्यनुभवानां क थाप्रवेशनक्रमः - तत्र यदा शास्त्र- 
प्रामाण्यविषय एव विप्रतिपत्तिरस्ति तदा स्पष्टमेव यदास्तिके नापि वादिना 
विप्रतिपन्नं प्रति युक्तय एवोपन्यसितव्या वाक्यनिरपेक्षमिति | यथा 
सूत्रभाष्ये - आत्मन आकाशः सम्भूतः (तै. २-१) इत्यादिश्रुतिभ्य 
आकाशस्य वस्तुत्वप्रसिद्धिः इत्युक्त्वा - विप्रतिपत्नान्‌ प्रति तु शब्दगुणानु- 
मेयत्वं वक्तव्यम्‌ (सू. भा. २-२-२४) इत्युक्तिः | यत्र तु गृहीत्वा 
शास्त्रप्रामाण्यं तत्तात्पर्यमात्रे विवादः, तत्र प्रदर्श्य लिङ्दीन्युपक्रमोप- 
संहारादीनि च वाक्यवित्समयमनुरुध्य तात्पर्य निर्णेतव्यं भवति | अयमेव 
प्रकार पूर्वमीमांसायां स्वीकृतो वृद्धैः | यत्र पुनः शास्त्रतात्पर्यमेव न परं 
किंत्वनुभवोऽप्यनुसर्तव्यो भवति यथात्पतत््वजिज्ञासायां' तत्र शास्त्रोप- 
न्यासतः पूर्वमनुभवाश्रयणमेवाभ्यर्हितम्‌, अनुभवावसानत्वाजिक्ञासायाः | 
यथा हि शास्तरकसमधिगम्यास्तित्वे स्वगदिौ तदापरोक्ष्यायैतजन्मप्रयुक्त- 
शरीरे जायमानोऽनुभवः साक्षान्नोपयुज्यते, तथा जीवतः स्वात्मज्ञानेऽपि 
स्वानुभवो नोपयुज्यत इत्यशक्यं वक्तुम्‌, अतिप्रसद्धात्‌ | तस्मादनुभवार्थ- 


२. न धर्मनिज्ञासायामिव श्रुत्यादय एव प्रमाणं ब्रह्मजिन्ञासायाम्‌, कि तु श्रुत्यादयोऽनु- 
भवादयश्च यथासम्भवमिह प्रमाणम्‌ ॥ सू. भा. १-१-२ 
४. कर्मफले हि स्वर्गादौ अनुभवानारूढे स्यादाशङ्का भवेद्वा न वेति || सू. भा. ३-३-३२ ॥ 
न दष्टपूर्व प्रत्यक्षं परलोकं विदुर्बुधाः || 
आगमास्त्वनतिक्रम्य श्रद्धातव्यं बुभूषता || 

शां. रा. २८-४२॥ 


१९ मूलाविद्यानिरासः ( प्रथमः 
त्वाद्रेदान्तविचारस्य न किञ्चिदपि वचनमात्रबलादनुभवविरुद्धं स्वी- 
कार्यम्‌ | अत एव हि भाष्यकारः प्रस्थानत्रयेऽपि - वचनं ज्ञापक न 
कारकम्‌ (बृ.भा. १-४-१०, तै. भा. १-१९१, प्र. भा. ६-२) इतिं 
न्यायमवष्टभ्य बचनमनुभवविरुद्धमप्यर्थं प्रत्याययितुं नालमिति 
प्रतिपादितम्‌ | वादे च तस्मादनुभवाविरुद्धा एव युक्तयोऽप्युपन्यसनीयाः | 
यदा तु त्कोपोद्रलनाय वाक्यमप्युपन्यस्यते वाक्योपसर्जनत्वेन वा तर्कः, 
तदा वाक्यं प्रतिवादिना प्रबलतरवाक्येनैव प्रत्युत्तरणीयं यथा केवल- 
युक्त्यनुभवौ युक्त्यनुभवाभ्यामेव शङ्धितांशबाधकाभ्यां परत्युत्तरयितव्यौ | 
यथा पुज्यपादैः शारीरकभाष्ये पूर्वस्मिन्‌ ग्रन्थे वाक्याश्रयणेन साङ्ख्यादि- 
दर्शनं निराकृत्य द्वितीयाध्याये ' द्वितीयपादावतारघटके ऽभिहितम्‌ - 
साङ्ख्यादयः स्वपक्षस्थापनाय वेदान्तवाक्यान्यप्युदाहत्य स्वपक्षानु- 
गुण्येनैव योजयन्तो व्याचक्षते | तेषां यद्वयाख्यानं तद्वयाख्यानाभासं न 
सम्यण्व्याख्यानमित्येतावत्‌ पूर्वं कृतम्‌ | इह तु वाक्यनिरपेक्षः स्वतन्त्रस्त- 
द्युक्तिप्रतिषेधः क्रियत इति विशेषः | (सू. भा . २-२-१) इति | इदमत्र 
बोद्धव्यं भवति - यद्युक्त्यनुदये प्रमाणवाक्यानुधावनं, वाक्याप्रतिभाने 
युक्तिप्रदर्थनं चेत्येतत्‌ प्रयत्नतः परिहरणीयमिति | यदा हि प्रमाणवाक्योप- 
न्यसनम्‌, तदानतिशङ्कनीयत्वं प्रमाणस्याभ्युपगम्य त्रियते | तच्च 
प्रलतरवाक्येनैव शक्यनिरसनम्‌ | युक्तिमात्रोपन्यासकाले तु वाक्योप- 
दर्शनं न समञ्जसम्‌ | न हि वाक्यशतमपि वाक्यमित्येतावता 
युक्तिविरुद्धमविद्यमानं वस्तु विद्यमानं कर्तुमुत्सहत इति ॥| 


५. तुरितमिदं पदं प्रथममुद्रणे || 


खण्डः) वादे प्रमाणवाक्योपन्यासक्रमः ९३ 

१२. वाक्याद्युक्त्यनुभवयोविशेषः - यद्यपि चिरन्तनाभियुक्ताभ्युपगत- 
प्रमाणान्यङ्खीकृत्य कथां प्रवर्तयतोर्न कोऽपि प्रतिबन्धकः | तथा च 
शब्दस्याप्यभियुक्तगृहीतप्रामाण्याद्वाग्व्यवहारे निर्दष्ट एव प्रवेश इति 
निष्प्रयोजन इवोक्तव्यवस्थाप्रकारः | तथाप्यभियुक्ता एव विप्रवदन्ते 
शब्दप्रमाणविषय इत्येतन्न विस्मर्तव्यम्‌ | शब्द॑प्रामाण्यविषये हि न केवलं 
नव्याः कि तु प्राचीना अप्याचार्या विप्रतिपद्यन्ते स्म बहुलम्‌ | आस्तिक - 
दर्शनकारर्यत्सत्यमेव तत्प्रामाण्यमदीकृतमिति | तथापि शब्दस्य नित्यत्वा- 
नित्यत्वे पौरुषेयत्वापौरुषेयत्वे प्रत्यक्षानुमानयोः शब्देन विरोधे सतिं 
शब्दप्राबल्यदौर्बल्ये चेत्येवमादिविशेषस्थलेषु परस्परविरुद्धा प्रतिपत्ति- 
रस्त्येवास्तिकानामपीत्यादावेव शब्दोपन्यासे तादृशविशेषविषये वादिनोवि- 
संवादे सति वादस्यैवानारम्भो दुष्परिहरणीयः स्यात्‌ | तस्मादयुक्त्यनुभवौ 
परिशिष्येते न केनापि परीक्षकेण निरस्तौ शक्यनिरासौ वा | सर्वत्रापि हि 
भूतवस्तुविषयक विचारे युक्तय एव साधनीक्रि यन्ते सर्वैरपि यदि 
तेऽभ्युपगच्छन्ति सर्वाण्यपि प्रमाणानि यदि वा नाभ्युपगच्छन्ति | यत्तु 
तर्क स्याप्रतिष्ठानात्मतिषिद्धः सोऽपीति | न तन्मनोहरम्‌, सार्वदिकानुभवं 
विनापि स्वाभ्यूहमात्रेण यस्तर्कः तेनातादृशस्य विरोधः शद्ु्यो न भवतीत्येव 
चिरन्तनैरुदीरितत्वात्‌ | न हि सर्वस्य तर्क स्याप्रतिष्ठितत्वं साधयितुं शक्यम्‌, 
तत्साधनेऽपि तर्कस्यापेकषितत्वात्‌ | एतेन - नैषा तर्कण मतिरापनेया 
(क. १-२-९), न तर्कं शास्त्रदग्धाय (मो. ध. २४६-१७), 
तर्कविद्यामनुरक्तो निरर्थिकाम्‌ (मो. ध. १७०-४७) , हैतुकान्‌ बकवृकत्तीश्च 
वाङ्त्रेणापि नार्चयेत्‌ (म. स्मृ. ४-३०) इत्यादि वचनान्युदाहत्य 
तर्कमनाद्रियमाणाः परिहेता भवन्ति | सर्वत्रापि केवलस्तर्क इत्येव प्रयुज्य- 


९४ मूलाविद्यानिरासः (प्रथमः 
मानस्य शुष्कतर्कस्यैव निराकरणात्‌ । तर्कसामान्यनिराकरणपक्षस्यैव 


कक्षीकारे हि वेदान्तमीमांसाशास्त्रस्यैव तकत्मिकस्य न स्यादराम्भणीय- 
त्वम्‌ | तस्मात्न तर्कः सर्वथा प्रतिषिद्धः | अनुभवश्च विशिष्य सर्वेणाप्य- 
वश्यमङीकार्यः, अन्यथा वस्तुतत्त्वनिर्णयानवकाशात्‌ | अनुभवानुसारि- 
विषयत्वमेव हि तत्त्वशब्दाभिधेयम्‌ | अत एव प्रमाणान्यप्यनुभवसंवादीन्येव 
यथार्थज्ञानकरणत्वेनोपादीयन्ते प्रतिपत्तभिः परीक्षकेश्च | न चेदं शङ्ूनीयम्‌ 
- अनुभवोऽप्येकरूपतो न भवत्येकान्ततः | इतरथा भ्रान्तिसम्यग््ञानयोरि- 
तरेतरत्वमपि स्यादिति | उभयवादिसम्मत एवानुभवोऽनुभवान्तरबाधायोग्यः 
पर्यवसानस्थानमिति स्वीकारात्‌ | यथा चैतादृशानुभवस्वरूपसिद्धिस्तथाग्र 
स्फुटीभविष्यति | तस्मादनुभवोऽपि सर्वपरीक्षकसम्मतोऽस्तीति सिद्धम्‌| 
तदेवं शब्दप्रमाणे बादिविप्रतिपत्तेर्दर्शनात्‌, युक्त्यनुभवयोश्च 
सर्वैरप्यवश्याश्रयणीयत्वात्‌ सिद्धमिदं यद्वादे युक्तय एवानुभवोपष्टम्भिताः 
प्रथमतः प्रयोक्तव्या इति || 


१३. वादे वाक्योपन्यासस्थलम्‌ - निर्णति तु वादविषये प्रमाण- 
वाक्योपन्यास उभयवादिसम्मतः समञ्जसः स्यात्‌ | यद्यपि विज्ञाते तत्त्वे 
शास्त्रोपदेशो व्यर्थ एव कृत्याभावात्‌, अविज्ञाते च तस्मिन्‌ पूर्वोक्तमुद्रया 
निष्फलस्तदुपन्यास इत्युभयथापि शास्त्रवाक्योपन्यासो निरवकाश इव, 


६. न च विप्रतिपद्यन्ते वादिनोऽनुभवात्मनि | 
तत्र चेत्स्याद्विसंवादः केनान्येन चिकित्स्यते || 

बृ. वा. १-४-१३९८ 
अनुभवमात्रशरणत्वात्सर्वतार्किंकप्रस्थानानाम्‌ || 

नै. २-५७ | 


खण्डः) वादे प्रमाणवाक्योपन्यासक्रमः १५ 
तथापि वादान्ते तदुपन्यासेन प्रतिवादिनां जित इत्याकारकोद्रेगस्य वादिनि 


परिहारः प्रयोजनं भविष्यति | “ यस्मान्नायं पक्षः प्रतिवादिकपोलकल्ितः, 
कस्तं ? श्रुत्यनुगृहीतोऽभियुक्तैः पूर्वतरैश्च परिगृहीत एव | अतो 
नास्त्युद्रेगकारणम्‌", इति मनः समाधानं समुपजायते" | अपि च 
वादमध्येऽपि न सर्वथा शास्त्रबहिष्कारः | शास्त्रसम्मतत्वेनाभिमतमार्गेणेव 
हि तर्क्यत उभाभ्यामपि | यदा तु शास्त्रवाक्यमभिज्ञवाक्यः वा गृह्यते 
विचारमध्ये, तदा प्रतिवादी तद्राक्यविषयस्य प्रमाणोपनीतत्वं 
मूलप्रामाण्यादेवाडीकरोतु मा नाम वा, न तन्मात्रेण तेन किञ्चिद 
पराद्धमिति युज्यते मन्तुमित्येतावदिहोच्यते | यद्यदुपन्यस्यते वादिना भवतु 
तदाप्तवाक्यस्थमन्यदेव वा, तस्य सर्वस्याप्यर्थस्य सोपपत्तिकत्वमाक्षेषु 
स्वतन्त्रेण भवितव्यं प्रतिवादिना | अन्यथा हि प्रमाणकारणवियुक्तमपि 
यत्किज्चिदुपन्यस्य सर्वः सर्वमपि समर्थयितुं शक्नुयादेवेति 
वादव्यवस्थापर्प्लिव एव प्रसज्येतेति | तस्माद्वादिनोर्मध्ये यस्तर्क- 
मनुभवानुसारिणमप्यनादृत्य, ईश्वरशासन-श्रुत्याप्तवाक्य-योग- 
महिममन्त्ररहस्यादिकमुपन्यस्य तद्रलादेव स्वपक्षं सबलं मन्यते, तस्य 
दर्शनं कृदर्शनमिति ज्ञेयम्‌ || 


७.आगमोपपत्तिभ्यां हि निश्चितोऽर्थः श्रद्धेयो भवत्यव्यभिचारादिति ॥ बृ. भा. ४-५अब. 
८. सोऽयं न्याय्योऽपि वेदान्तार्थः शास्त्राचार्यप्रसादलभ्योऽप्यनपेक्षितशास्त्राचार्यप्रसादोऽन- 
न्यापिक्षसिद्धस्वभावत्वात्‌ || नै. ४-१९ 
९. न च वेदोक्तितो वेदः श्रद्धेयार्थ इहोच्यते | 
किंत्वमानत्वहेतूनां वेदवाक्येष्वसम्भवात्‌ || 

बृ. वा. २-४-३२५ 


१६ मूलाविद्यानिरासः (प्रथमः 

१४. शब्दप्रामाण्यम्‌ - नन्वेवं शास्त्रस्यानुवादकत्वादप्रामाण्यापत्तिः | 
तथाप्तवाक्यानामपि | अनधिगताधिगन्तु हि प्रमाणं भवति | तत्र यदि 
तत्तवार्थो निर्णीत एव तर्कतः प्राक्‌, कथमनन्तरं व्याप्रियमाणमश्नुवीत 
वाक्यं स्वातन््येण प्रामाण्यमिति 2 अश्नुत एवेति ब्रूमः, श्रुत्यनुगृहीत- 
त्वात्तर्कस्य | यो हि तत्त्वनिर्णायकस्तर्कः सोऽपि श्रत्यनुगहीत एवेति 
नानुवादकत्वं श्रुतेर्भवति तकपिक्षया | अत एव हि तात्पर्यलिङंषूपपत्तिमपि 
पेदु पूर्वाचार्याः | भगवत्पादैश्चाभाषि - श्रत्यनुगृहीत एव ह्यत्र तर्कोऽनु- 
भवाङ्त्वेनाश्रीयते | (सू. भा. २-१-६) इति | वातिक कारैश्चानु- 
कोतितम्‌-अन्वयव्यतिरेकपुरस्सरं वाक्यमेवावाक्यार्थरूपमात्मानं 
प्रतिपादयतीति (नै. ३-३९) | तस्मात्तर्क स्यापि श्रुत्युपजीवकत्वा- 
न्नास्त्यप्रामाण्यं श्रुतेः | अपि च मृषैवेदं वचनं युक्त्युररीकरणे 
शास्त्रस्याप्रामाण्यमापतेदिति | यस्मात्तर्क परिशुद्धमेव प्रमाणं नाम भवति | 
यदाहुस्तर्कविदो न्यायभाष्यकाराः - तत्त्वज्ञानविषयाभ्यनुज्ञालक्षणानु- 
ग्रहोद्धावितात्‌ " प्रसन्नादनन्तर प्रमाणसामर्थ्याततत्तवज्ञानमुत्पद्यत (न्या. भा. 
१-१-४० )इति | एवमविशेषेण सर्वप्रमाणानामपि शेषभूतत्वात्तर्कस्य " 
न तदपेक्षामात्रेणाप्रामाण्यं शङ्कितुं युज्यते | न हि तर्कोऽपि ` प्रमाणम्‌, 
११. सर्वप्रमाणशेषत्वं युक्तीनामुपवणितम्‌ | 
शास्त्रान्तरेष्वपि तथा नातः स्वातन््यखण्डनम्‌ || 

बृ. वा. ३-१-७ 

१२. न चागमस्य स्वातन्त्यं युक्त्युक्तेरपनुद्यते | 


अर्थान्तरत्वं युक्तीनां प्रमाणेभ्यो यतस्ततः || 
बृ. वा. ३-१-६ 


खण्डः) वादे प्रमाणवाक्योपन्यासक्रमः १७ 
येनानुवादकत्वं प्रसज्येत तद्युक्तस्य शब्दस्य | सर्वत्र चाप्रमाणत्वे 


कारणमबोधनं संशयितबोधनं विपरीतबोधनं वा न पुनर्युक्त्युपेतत्वमपि | 
तस्माद्युक्तिमत््वं नाम शास्त्रस्य न दूषणम्‌, अपि तु भूषणमेवेति प्रत्येतव्यम्‌ | 
तदेवं श्रुतेः स्वविषये प्रामाण्यमप्रतिहतं तकपिक्षया | अनुमानप्रमाणविषये 
तु नास्त्येवावसरः शङ्कायाः तदविषयत्त्वादागमार्थस्य | तस्मान्न शब्दस्या- 
प्रामाण्यं तकपिक्षया | यत्पुनरनुभवसापेक्षत्वं, न तेनाप्रामाण्यमीषदपि 
शक्यशङ्कुम्‌ | यतः सर्वेषामपि प्रमाणानामिदमेव प्रमाणत्वं ` नाम 
यद्यथार्थानुभवकरणत्वम्‌ | न ह्यनुभवानरूढमर्थं तद्विरुद्धं वा बोधयच्छास्त्र- 
माचार्यो वा प्रमाणं भवेदत्र विषये, अनुभवावसानत्वाच्छास्त्राचार्योपदेशाना- 
मिति | यदाहुः - आगमादर्शनं पूर्वमागमाचार्यतो मतिः | त्रयाणामपि 
सद्कानाच्छास्वराचार्यात्मनां स्थिरम्‌ (बृ. वा. २-४-२१९) इति | स्मृतिश्चात्र 
भवति - न्यायतन्त्राण्यनेकानि तैस्तैरुक्तानि वादिभिः | हेत्वागमसदाचारै- 
यदुक्तं तदुपास्यताम्‌ (मो. ध. २१०-२२) इति | उक्तलक्षणमात्मान- 
मुक्तलक्षणमीश्वरम्‌ | एक पश्यन्ति ये विप्रास्तर्क तश्च प्रमाणतः || तथा 
स्वानुभवेनैव गुरूक्त्या च प्रमाणतः | त एव ज्ञानसम्पन्नास्तिर्वः 
शपथयाम्यहम्‌ || (सू. सं. य. (२)११-३६, ३७) इति च | तस्मान्नेदं 
शद्ुनीयं शस्त्रस्याप्रामाण्यमापतेद्यदि तर्कोऽनुभवो वा तेनपिक्ष्येतेति || 


१५. वाक्यविचारोपसंहारः - तस्माद्वादे तर्क एवादेयः प्रथमतः, 
वाक्योपन्यासश्च पश्चात्‌ | तर्क विना शपथमात्रेण न कश्चित्‌ पक्ष 


१३ -प्रमाणव्यवस्थायाश्चानुभवमात्राश्रयत्वात्‌ || नै. १-८९ 
आत्मविज्ञानस्य फलपर्यन्तत्वान्न तद्विषयस्य शास्त्रस्य प्रामाण्यं शक्यं प्रत्याख्यातुम्‌ || 
सू. भा. (१-१-४) 


१८ मूलाविद्यानिरासः 

साध्यते बाध्यते वेत्यतः प्रथितयशसामपि तीर्थदृशां, पवित्रतमानामपि 
ग्रन्थानां वा नामग्रहणमात्रेण प्रतिवादिवाक्स्तम्भनप्रयतनं स्वपक्षस्य 
युक्त्यनुभवबाह्यताप्रकटनमेवेति सिद्धम्‌ | इत्थं सामान्यतो दशितः 
समयबन्धप्रकारः कथायां वाक्यानयनविषये | अनयैव दिशा विचारं 
प्रवर्तयामोऽग्रेतनग्रन्थसन्दर्भण | न वयं प्रमाणेयत्तासद्कोचे शब्दप्रामाण्या- 
नादस्ननने वा बद्धादराः, किं तु वाक्यबलात्समीचीनानुभवसिद्धमपि 
नातिशङ्कनीयमित्येव विज्ञापयाम इति बोध्यं सुधीभिः || 

वाक्यमित्येव यद्वाक्यं समुदाहियते बलात्‌ | 
न तत्‌ प्रमाणं स्वीकार्यं शक्रेणाप्यभ्युदीरिम्‌ || 


संशीत्यबोधविधुरं विपरीतबोधशङ्माकलङ्कूरहितं विमलं सदर्थम्‌ 
पूणानुभूतिकलितप्रबलोपपत्तिपूतं यतोऽभिदधते निगमाः प्रमाणम्‌ || 


इति श्रीमत्पूज्यपादशङ्करभगवच्वरणस्मरणपस्वियाप्तवेदान्तप्रवेऽ 
श्रीबो धानन्देन्द्रसरस्वतीशिष्येण सच्विदानन्देन्द्रसरस्वत्याख्येन भिक्षुणा 
( सुब्रह्मण्येन) विरचिते श्रीमति शद्धुरहदये मूलाविद्यानिरासे 
विषयावतरणं नाम 


प्रथमः खण्डः 
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१९ 
द्वितीय! खण्डः 


(एकोयमतसमालोचनम्‌) 
एकदेशिपक्षे परमार्थसत्ताया असिद्धिः 


१६. परमार्थसत्तानिरुक्तेरावश्यकता - वेदान्तप्रतिपाद्यनिष्प्रपञ्चा- 
त्मविषये जिज्ञासुजनसंशयानुपन्यस्य तत्र सिद्धान्तैकदेशीयानां समाधानं 
प्रदशितम्‌ | अनयोश्च शद्धासमाधानयोः सारासारनिर्धारणार्थ तत्तवाव- 
धारणार्थं च ग्रन्थारम्भ इत्युक्तं पूर्वस्मिन्‌ खण्डे | तत्रैकोयपक्षे परीक्ष्यमाणे 
सर्वन्यायविरोधित्वादनेकधा तत्र दोषा लक्ष्यन्ते | तान्‌ क्रमशो 
दर्शयिष्यामः | प्रथमं तावत्‌ परमार्थसत्ताया असिद्धि्व्यक्तीक्रियते | अत्रं 
वक्तव्यम्‌ - कथं स्वप्रनागरयोविलक्षणत्वं पूर्वपक्षिणोक्तं प्रतिक्षिपतमिति | 
नैतत्प्रतिवक्तव्यम्‌, यतः स्वप्रस्य प्रातिभासिकत्वं जागृतेश्च व्यावहारिक- 
त्वमिष्यतेऽस्माभिः | अतो वैलक्षण्येऽपि तयोर्न पारमाथिकत्वमभ्युपेयत 
इत्यदोष इति चेत्‌ | न, परमार्थस्यानिरुक्तेः | अयमेव परमार्थं इति 
निरुच्य हि जाग्रदाद्यवस्थानां तद्रे धर्म्य शक्यं परिज्लातुम्‌ | न च 
तननिर्वचनमस्ति भवताम्‌ | 


१७. संसारस्याविद्यकत्वाभ्युपगमेन परिहारे परस्पराश्रय - अथ 
स्यात्‌ - संसारस्यानाद्यविद्याकृतत्वात्तस्याश्च विद्यां प्रहाणसम्भवात्‌ 
तत एव संसारमिथ्यात्वावगमे, आसंसारविमोक्षात्‌ प्रतीयमानं जगद्वयाव- 
हारिकमित्येव पर्यवस्यति | स्वप्राश्रयस्तु प्रपञ्चः प्रतिदिनं बाध्यत 
इत्येतावान्विशेषोऽभ्युपगम्यत एवास्माभिस्ततो न विरोध इति | न, 


९० मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
संसारस्यविद्याकृ तत्वसिद्धौ विद्याविनाश्यत्वसिद्धिस्तत्सिद्धावेव चाविद्या- 


कृतत्वसिद्धिरिति सिद्धयोः परस्परमुखनिरीक्षणप्रसक्तेः || 


१८. विददनुभवप्रामाण्यादपि नाविद्यकत्वं संसारस्य - नैषा 
प्रसक्तिरस्ति, विदरदनुभवप्रामाण्यादिति चेत्‌ | तथा ह्यभियुक्ता विद्वांसो 
मिथ्याभूतमेव प्रपञ्चं प्रतिजानते, ये जीवन्मुक्ता इति प्रख्याताः | 
तस्मादयुक्तमिदं परस्पराश्रयत्वप्रसज्जनमिति चेत्‌ | न, वादिपर्किल्ि- 
तानुभवमात्रादरस्तुसिद्धयभ्युपगमे सर्वसिद्धान्तानामप्यभीष्टसिद्धिप्रसङ्खात्‌ | 
न हि जीवन्मुक्तानुभवं सर्वेऽपि वादिनोऽनुमन्यन्ते | न चेदं परमार्थसत्ता- 
स्वरूपमभियुक्तवचनैकगम्यम्‌ | अपि च जीवन्मुक्ताः कस्यामवस्थाया- 
मेतत्‌ सङ्धिरन्ते 2 न तावल्नाग्रदाद्यन्यतमायाम्‌, अभ्युपगमविरोधात्‌ | 
जाग्रदादिसर्वसंसारदोषविनिर्मुक्ता हि जीवन्मुक्ता अभ्युपगम्यन्ते युष्माभिः | 
अभ्युपगम्य तथा चेदिदानीं पुनरुच्यते जाग्रदद्यन्यतमावस्थायां जीवन्मुक्ताः 
संसारदोषमुपदिशान्तीति, तदा कथं न व्याघातः ? तस्माजीवन्मुक्ता 
नार्हन्ति संसारदोषं स्वयं दष्ट प्रागेवोपदेषटं परान्‌ जाग्रदाद्यन्यतमावस्थायाम्‌ | 
कि चान्यत्‌ - जीवन्मुक्तानां जागरिते तत््वमुपदेष्ट्मीहमानानां सुषुप्तावन्या- 
वस्थायां वा स्यात्‌ प्रपञ्चमिथ्यात्वावगमः ? न तावत्‌ सुषुप्तौ, को हि 
स्याद्विशेषः ` सुषुप्योरसात्मज्ञाभ्यामनुभूयमानयोर्यनाविद्रत्सुषुप्तावेव विद्यते 
कारणाविद्या, विदुषां पुनः सुषु बाध्यत इत्युक्तिर्युक्त्युपेता स्यात्‌ ? 
क्वचित्किज्चिदपि चेद्विशेष उररीक्रियेत, तत एव सुषुपेः सुषुसित्व- 
१४. समानं हि सर्वप्राणिनां पययिण जाग्रत्स्वप्रसुषुतिगमनम्‌ | (प्र. भा. ४-५) 


सर्वप्राणिसाधारणा एव स्वापादयोऽनुकौर्त्यन्ते विद्याप्रकरणेऽपि प्रतिपिपादयिषित- 
वस्तुप्रतिपादनानुगुण्येन न तु विदुषो विशेषवन्तो विधित्स्यन्ते || (सू. भा. ४-२-७) 


खण्डः) एकदेशिपक्षे परमार्थसत्ताया असिद्धि २१ 
मुच्छिद्येत | निविशेषत्वमेव हि सुषुप्तेरवस्थान्तरव्याव॒त्तो धर्म इति प्रतीयते | 
अथ नाद्धीक्रियते भेदः सुषुस्योरनयोः, तदा ज्ञानिसुषुप्तावपि ध्रुवमायास्यत्य- 
विद्येति गतं सुषुप्तौ जीवन्मुक्तानामक्ञानमपबाध्यत इति कथया | 
तस्मादेतदोषद्रयं परिजिहीर्षणा वक्तव्यं भवति यदवस्थान्तर एव तदज्ञानं 
ध्वस्यत इति | न चास्ति काचित्तादृश्यवस्ता प्रसिद्धा ऊरीकृत्यापि 
तादृशीमवस्थां नेष्टं सिध्यति, यतो लौकिके स्सावस्था नानुभूतचरा | 
तस्मान्न शक्नुवन्त्येतानविद्यावतः प्रतिबोधयितुं ज्ञानिनस्तदानीमिति || 


१९. तुरीयावस्थानुभवादपि न तथा - ननु जाग्रदादिभिन्नायां 
तुरोयायामनुभवन्तु प्रपञ्चमिथ्यात्वम्‌, जागरे च प्रतिबोधयन्त्वस्मान्‌ | 
अस्मिन्‌ पक्षे को दोष 2 अयमेव दोषो यजागरमनुभवन्त एव 
तसिथ्यात्वमुदाहरन्ति | न हि स्वानुभवविरुद्धमप्युपदिशन्तः परीक्षका 
निदुष्टप्रमाणपदवीं निर्देष्टं पारयन्ति ॥ 


२०. विदुषां अविद्यालेशसद्धावाज्ागरितादिप्रपञ्चप्रतिभासो युज्यत 
इति शङ्काया निरासः - ननु च जीवन्मुक्तानां निस्संशयमात्मतत्त्वावबोधे 
जातेऽपि मात्रयाऽविद्यासंस्कारोऽनुवर्तते | ततश्चोपपद्यते सांसारिकिग्रत्यय- 
तद्रयवहाराणामप्यनुवृत्तिः | ताम्मिथ्येति मन्यमानो विद्वान्न श्रद्धत्ते, 
तस्मान्नोक्तदोषः | नैतद्युक्तमिव | आत्मनः संसारित्वं यदि विद्रस्यमानो 
व्यवहरेश्च संसारििदेव ज्ञान्यपि सन्‌, तदा कस्मान्न श्रद्धत्ते तत्सत्यत्वमपीति 
प्रष्व्योऽसि | अविद्यासंस्कारानुवृत्तिरेव केवलं कारणं व्यवहारे, विद्यया 
तु तन्मिथ्यात्वावगम इति चेत्‌ | अनिवृत्तायामविद्यायां कथं विद्वानिति 2 


२१. जीवन्मुक्तेर्गोणत्वस्वीकारेऽपि न दोषानिस्तारः - अथोच्येत 


९९ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
- नाविद्याया रिश्शेषविलयः संसारमिथ्यात्वावगमेऽपेक्ष्यते, क स्ति, 
प्रारब्धकर्मोपादानभूताविद्याव्यतिरखिताविद्याविलयः | स च जीवन्मुक्तस्य 
संवृत्त इति सांसारखकिप्रत्ययव्यवहारोभयानुवृ्तिस्तम्मिथ्यात्वानुसन्धानं च 
न विरुध्येते | अत एव साम्प्रदायिकाः - विदेहकालीन एव मुख्यो 
मोक्षः, स्थूलसृक्ष्मोभयरूपाया अप्यविद्यायास्तदानीमेव निश्शेषं ध्वस्ते- 
सित्याहुः | जीवन्मुक्ते तु तनूकृता संस्कारापराभिधाना जाग्रदादिप्रतिभास- 
प्रयोजिका काचिदविद्या वर्तते | तस्य चाविद्यालेशस्य तत्त्वानुसन्धानादेव 
प्रक्षयो भवतीति न शरीरपातोत्तरमपि कैवल्यानापिप्रसङ इति | अत्राप्यनुप- 
पत्तिस्तदवस्थैव | कथम्‌ 2 विद्याविद्यायोरेकाधिकरणत्वायोगात्‌ ` | न 
हि विरुद्धस्वभावयोस्तमश्रकाशयोखि युज्यत एकत्र समावेशः ॥ 


कथं न युज्यते ? दृश्यते ह्यल्पदीपप्रदेशे तमसोऽपीषदनुवृत्तिः, 
छायायामप्यातपोऽनुमानगम्यतारतम्येनोपलभ्यमानौष्ण्यलिङ्धात्‌ | मैवम्‌ | 
प्रकाशाभावस्य तमसः प्रकाशस्थले दर्शयितुमशक्यत्वात्‌ | ननु चोपचया- 
पचयाद्यवस्थाभेदविशिष्टं रूपवत्तया चोपलभ्यमानं तमः कथमभावता- 
मालम्बेत ? न च रूपवद्रूव्यस्य स्पर्शवत्वनियमात्तमो न रूपिद्रव्यं भवितुं 
युक्तमिति शङ्न्यम्‌ | रूपरहितस्य वायोः स्पर्शो यथाभ्युपगम्यते, तथा 
स्पर्शहीनस्यापि तमसो रूपवत्त्वं किं न स्यात्‌ ? न हि दृषटेऽप्यनुपपत्तिः | 
अपि च सवितुकिरणव्याप्ते देशे यदा दीपप्रकाशजन्मविनाथौ स्याताम्‌, 
तदा दीपप्रकाशस्याभावेषु प्रागभावप्रध्वंसाभावेतरेतराभावरूपेषु न विद्यते 


१५. सम्यग्ज्ञानं यदाश्रित्य तन्मोहोऽपि तदाश्रयः | 
अबाधितं तमोऽत्रास्ते इत्युक्तिर्जडवक्त॒ता || 
चृ. वा. ९-४-२०९ 


खण्डः) एक देशिपक्षे परमार्थसत्ताया असिद्धि २३ 
तमस्त्वव्यवहारः | अथ स्यात्‌ सकलप्रकाशाभाव एव तम इति, तहिं 


सर्वप्रकाशसनिधानं विना तमो न कदापि निर्वर्तित | न चैतदस्ति | तस्मान्न 
प्रकाशाभाव एव तम इति युक्तमुत्पश्याम इति | 


तदेतदनुभवापलापिनां वचनम्‌ | प्रकाशसामान्यस्य ह्यभावस्तम 
इत्युक्तमस्माभिः | तत्र यत्र कुत्रचिद्यस्य कस्यचिदपि प्रकाशस्य सन्निधाने 
सतिं तत्र तमसोऽनुपलभ्यमानत्वात्केन तर्केण सिध्येद्धावत्वं तमसः ? 
तदेवं मन्दप्रकाशानुवृत्तिर्यत्रास्ति तत्रैव तमोऽनुवृत्तिः प्रक्षालितेक्षणेरपि न 
शक्यते साक्षात्कर्तुमिति कुतः सहावस्थानसङ्कुथा ? न चेदमाशङ्भुनीयम्‌ 
- यत्र घटोऽस्ति तत्रैवाधिकरणे यस्य वस्तुनो व्याप्यसम्भवस्तस्याप्यनेन 
न्यायेन घटराभावत्वं भावत्वव्यावृत्तिश्च प्रसज्येयातामिति | यत्र 
प्रकाशसामान्यादर्शनं तत्र नियमेन तमसो दर्शनं यथा, तथोक्तद्ष्टान्ते 
घटसामान्याभावस्थले ताद्शवस्त्वप्रतीतेः | तस्मात्मकाशाभाव एव तमः || 


ननु तमस आलोकविरोधित्वदालोकाभावव्यञ्जनीयत्वम्‌, अतो युज्यत 
इदं यत्मकाशसामान्यस्याभाव एव तमो दृश्यत इति | तदिदमतितुच्छम्‌ | 
अभावस्य सविशेषत्वे प्रमाणाभावात्‌ | अभावस्याभावान्तरव्यड्न्यता- 
वाचोयुक्तेरविद्यमाननगरे वन्ध्यापुत्राभिषेकवचनसमानयोगक्षेमत्वात्‌ | न 
हि तमसो भावत्वमद्यापि सिद्धम्‌ | अभावस्य व्यञ्जकत्वं वा | कश्चायं 
तमआलोकयोर्विरोधो यमवलम्ब्यालोकाभावव्यजञ्जनीयता तमसः 
स्वीक्रियत ? इति | न सहानवस्थायित्वम्‌, वैपरीत्यस्वीकारात्‌ | नापि 
भावाभावरूपत्वम्‌, तदनङ्ीकारात्‌ | सहावस्थानाङ्ीकारादेव न 
तदत्यन्ताभावसामानाधिकरण्यरूपोऽपि विरोधः | ननु बाध्यबाधकरूपो 


र्ठ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
विरोधोऽस्ति ? न तहिं तयोर्युगपदेकत्र स्थितिः | अस्तु तहिं परस्पर- 
तादात्म्याभावरूपो विरोधः | तदपि न शुध्यति, घटपटयोरपि 
विरोधप्रसक्तेः | ननु तादात्म्यं नाम जातिव्यक्त्योरिि परस्परसम्भेदः | 
तद्रदिह परस्परसम्भेदो न सम्भवतीति युज्यत एव विरोधः | न च 
घटपटयोरपि तत्मरसक्तिरिति शङ्कनीयम्‌ | इष्टस्यैवापादनात्‌ | इष्टमेवेदं 
नो यद्वरपटयोः परस्परतादात्म्यं न सम्भवतीति | मैवम्‌ | जातिव्यक्त्योभदि 
मानाभावात्‌ तन्निरूपणाधीननिरूपणवतस्तादात्म्यस्य दूरतोऽ पास्तत्वात्‌ | 
एकमेव हि वस्तु ` द्रव्यगुणक्रियाजातिव्यक्त्यादिरूपेण बहुधा विकल्प्यत 
इति स्थितिः | तदेवं नास्ति युष्माकं तमश््रकाशयोर्विरोधसिद्धिः | तस्मान्न 
युज्यत आलोकविरोधित्वादालोकाभावव्यञ्जनीयत्वमिति | अत एवा- 
लोकाभावव्यञ्जनीयतया तमस आलोकनिरपेक्षचक्षुविषयत्वमिति 
यदप्युच्यते तन्निरस्तम्‌ | रूपिप्रात्यक्ष्येऽवश्यापेक्षणीयत्वादालोकस्य | 
नन्वेवं रूपवदभावत्वादालोकाभावस्यापि केवलचक्षुविषयत्वं न स्यात्‌, 
घटाभाववत्‌ | मैवम्‌ | अभावस्य विशेषाभावात्‌ | नाभावस्य चक्ुविंषयत्वं 
सम्भवति, अभावत्वादेव || 


तदित्थं नास्ति तमसः प्रत्यक्षता | तस्मात्तमः पश्यामीति लोक- 
व्यवहारस्य मुख्यत्वानुपपत्तेरालोकाभाव एवायमौपचारिकः प्रयोग इतिं 
मन्तव्यम्‌ | यत्तु प्रकाशाजन्यरू पिद्रव्यसाक्षात्कारननकमपि भवितुमर्हति 
चक्षुः, रूपिद्रव्यग्राहके द्दियत्वात्वगिद्द्रियबदिति | तन्न | यथा हि 
रूपिद्रव्यग्राहकयोग्यत्वेऽपि त्वगिद्द्ियस्य न रूपग्राहकता, तथा न भवति 


१६. तस्मात्‌ द्रव्यात्मकता गुणस्य | एतेन कर्मसामान्यविशेषसमवायानां द्रव्यात्मकता 
व्याख्याता || सू. भा. २-२-१७ 


खण्डः) एकदेशिपक्षे परमार्थसत्ताया असिद्धिः २५ 
चक्षुविषये | रूपग्रहणस्थल एव त्वालोकापेक्षेतिं किं केन सङ्तम्‌ ? 
तस्मान्नाभावत्वमनुपपन्नं तमसः | गुणक्रि यावत्त्वभ्रान्तिस्तु दर्पणगत- 
प्रतिबिम्ब इव उपाधिकृता न विरुध्यत इत्यन्यत्‌ || 


अलं वा विवादेन तमसो भावत्वविषये | बाध्यबाधकभावरूप- 
विरोधस्तु तमश्रकाशयोः प्रत्यक्षसिद्ध इति न केनापि युगपदेकत्र सहभावः 
शक्यशङ्कः ` | तथा चोपपादितमधस्तात्‌ | तस्मात्नेष दृष्टान्तः || 


एवं छायातपयोः शीतोष्णयोर्वा नास्त्येव सहावस्थितिः | छायायां 
तावदौष्ण्यदश्नि छायातपयोरेकत्र स्थितिरित्ययुक्तम्‌, आतपस्य संस्था- 
नान्तरत्वात्‌ | ओष्ण्यस्य संस्थानविशेषो ह्यातपो नाम | न चास्ति छायायाः 
शेत्यधर्मसमवायः येन शीतोष्णयोः स्यादपि सहभावः, छायाया अपि 
तमोवदवस्तुत्वात्‌ | किञ्च शीतम्‌, उष्णमिति च परस्परव्यावृत्त- 
स्वरूपवस्तुद्रयवबाचकशब्दाविति वक्तुमेव न शक्यते | अपेक्षा- 
वशादेकस्यैव वस्तुन उभयवाच्यतादर्शनात्‌ | एकापेक्षया हि यद्धरवत्युष्ण- 
मिति तदेव वस्त्वन्तरपक्षया शीतमिति भवति | भवतु वेदं यथा तथा | 
तथापि यत्र यदा बुद्धिरुष्णमिदमिति, तत्रैव तदैव नोत्पद्यते कस्यचिच्छीत- 
मिदमिति बुद्धिः | तस्माददृष्टान्तः शीतोष्णव्यवहारोऽपि ˆ विरुद्धयोः 


१७. न हि विधिशतेनापि तमश्रकाशयोरेकत्र सद्भावः शक्यते कर्तु किमुत लिद्धैः 
केवलैरिति | मुं. भा. अव | 

१८. विद्योत्पत्तौ अविद्याया ह्यस्तत्वात्तदाश्रयेऽविद्यानुपपत्तेः | न द्यग्निरुष्ण 
प्रकाशश्चेति विज्ञानोत्पत्तौ यस्मिन्नाश्रये तदुत्पन्नं तस्मिन्नेवाश्रये शीतोऽग्निखकाशो 
वेत्यविद्याया उपपत्तिर्नापि संशयोऽज्ञानं वा ॥ ई. भा. १८ 


९६ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
सहावस्थाने | तस्मादनुभवविरुद्धमिदं मिथो विरुद्धस्वभावयोविद्याविद्ययो- 


रात्मैकविषयोरिकाश्रयतोत्येक्षणम्‌"' || 


२२. अद्रैते म्रमाणाभावश्चास्मिन्‌ पक्षे - अपि च सर्वस्यापि 
प्राकृतजनस्यागामिकर्मणोऽग्रवृत्तफलत्वात्‌, सज्चितस्य च समुदाचर 
दुत्तिकत्वाभावाच्च प्रारब्धफले कर्मण्येव सत्यत्वबुद्धिस्तत्फलोपभोगकाले 
कर्मतत्साधनतदधिष्ठानेषु मामकौनत्वलुद्धिश्चोपावर्तेते | तानि चेत्‌ 
कर्मतत्साधनतदधिष्ठानानि जीवन्मुक्तस्यापि सन्ति, तदेदमवश्यमङखीकृतं 
भवति यजीवन्मुक्तो नाम शास्त्रश्रद्धामात्रकलितव्यवहारमिथ्यात्वो न 
त्वनुभूततद्वैतथ्य इति | यत्तूक्तं विदेहताकालेऽस्तं यात्यविद्येति, न तत्र 
मानमुपलभामहे | वेदान्तवचनप्रामाण्यमस्तीति चेत्‌ | न, पारोक्ष्य 
प्रसङ्धद्विद्याफलस्य | यदि हि देहपातानन्तरमेव “ स्यादविद्यास्तमयः 
पारोक्ष्यमेवाभिलिङ्ेत तदानीं मुक्तिः | ततश्च वेदान्तविक्लानमपरोक्षानु- 
भवरूपमिति कथा वृथा भवेदिति | तस्मादविद्यानिवारणस्यानिरूपणात्‌ 
परमार्थसत्ता न सिध्यत्येकौयपक्ष इति सुस्थम्‌ | 


१९. दूरमेते विपरीते विषूची अविद्या या च विद्येति जाता || क. १-२-४ विपरीते 
अन्योन्यव्यावृत्तरूपे विवेकाविवेकात्मकत्वात्तमश्रकाशाविव || क. भा. १-२-४नच 
विद्याविद्ये एकस्य पुरुषस्य सह भवतो विरोधात्तमश्रकाशाविव || ब॒. भा. ३-५-१९ || 

२०. न हि ततत्वमसीत्यस्य वाक्यस्यार्थस्तत्वं मृतो भविष्यसीत्येवं परिणेतुं शक्यः || सू. 
भा. २-२-२९ 

२९१. अनुभवारूढमेव च विद्याफलं न क्रियाफलवत्कालान्तरभावीत्यसकदवोचाम ॥ 
सू. भा. ३-४-१५ 
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भावान्ञानस्वरूपासिद्धिः 


२३. जागरिते नास्ति भावाविद्यानुभवः, न जानामीति सिद्धमन्यथा- 
अभ्युपगम्य भावरूपाविद्यामिदमवोचाम यत्‌ परमार्थसत्ता प्रतिपक्षे 
दुरुपपादेति | न च सा सेद्धुमर्हति | कथं नार्हति ? यावता तिसृष्वप्य- 
वस्थासु सास्तीति प्रत्यक्षादिभिरवगमिता | नेत्युच्यते, उक्तहेतुभिस्तद- 
सिद्धेः || 


कथम्‌ 2? यत्तावदुक्तं जाग्रदवस्थायां "मामहं न जानामी'"ति 
प्रत्यक्षावभासो भावाज्ञाने मानमिति | तन्न, उक्तानुभवस्यान्यथापि सिद्धेः | 
विद्यते हि जानाभावमिथ्याज्ञानसंशयज्ञानरूपमज्ञानत्रयम्‌ ` | तेषामन्यतम- 
विषय एव कि न स्यादुक्तानुभवः ? तथा हि - व्यवहारे तत्र तत्र 
कस्मिंश्चिद्धिषये श्रुतिपथं गते सत्येवं मतिर्जायते - नाहमिदं जाने, नाहमदो 
जाने, कित्वेतावदेव मया दृष्ठं ज्ञातं चेति | सोऽयं ज्ञानाभावो नाम 
क्वचिद्विषयविषयकः तदन्यविषयकक्लातत्वबुद्धिनिबन्धनः | तथा 
कदाचिदेवं मनीषा समुममिषति - रजतमिदमिति, सर्पोऽयमिति, तोयमिद- 
मिति | सा च मनीषा तदुत्तरकालीनया विमर्शपूर्वकं जायमानया बुद्धया 
बाध्यते - ममैषा भ्रान्तिरुद्रभूव, न त्विदं सनतं, किं तहिं 2 शुक्तिरेवेति, 
नायं सर्प, कि नाम ? रज्नुरेषेति, नेदं तोयमपि तु मरीचय एवेति च | 
तदिद मिथ्याज्ञानं नामातस्मिस्तद्द्धिरूपम्‌ | क्वचित्पुनरनिश्चिततद्धवरूपं 
द्विकोरिकं ज्ञानमुत्पद्यते यथा -स्थाणुर्वा स्यादयं पुरुषो वेति | सोऽयं 


२२. यदि ज्ञानाभवो यदि संशयज्ञानं यदि विपरीतज्ञानं वोच्यतेऽन्ञानमिति सर्वं हि तज्ज्ानेनैव 
निवत्यति || बृ. भा. ३-२३-१ (एतद्धाष्यकृतमन्ञानशब्दार्थपरिगणनं लिद्धमज्ञानत्रैविध्ये ||) 


२८ मूलाविद्यानिरासः (दिितीयः 
संशयो नाम | व्णितस्वरूपत्रयस्याज्ञानानुभवस्य व्यवहारावस्थाविद्यमान- 


यत्किज्चिद्विशेषविक्ञानसहसत्ताकस्य संस्कारः सामान्यतो हेतुर्भवत्यहमज्ञ 
इति व्यवहारे | तत्रैवं सति न शक्यते वक्तुं ' अहमज्ञ' " इति व्यवहारेण 
सिद्ध्यति जागसिि भावाज्ञानमिति | यत््वाहुर्भावाविद्यावादिनः - न 
जानामीत्यनुभवो न मिध्याज्ञानविषयः, मिथ्याज्ञानस्य ज्ञानत्वाधिकरणत्वात्‌, 
नापि ज्ञानाभावविषयः, ज्ञानरूप आत्मनि तदभावस्यासम्भवात्‌, न वा 
संशयविषयः, “न जानामीति'" निर्भासात्‌ | नाप्यन्तकरणवृत्ति्चाना- 
भावस्तद्विषयः, अभावप्रतियोगिज्ञाने तदज्ञाने च तादृशाभावज्ञानायोगात्‌, 
यद्विषये कदापि ज्ञानं न भविष्यति तत्रापि न जानामीत्यनुभवाच्च | 
पारिशेष्यात्‌ तस्यानुभवस्य भावाज्ञानमेव विषयो भविष्यतीति | तदेतद- 
युक्तम्‌, उक्तरीत्या निश्चितन्ञानसापेक्षस्य ज्ञानाभावादित्रिक स्य 
तादृशानुभवविषयत्वे बाधकाभावात्‌ | न हि पश्यामः कुत्राप्युक्तप्रत्ययत्रयं ` 
मुक्त्वान्यं कज्चिदज्ञानपदार्थम्‌ | न च ““न जानामीति'' निर्भासस्य 
संशयमिथ्याज्ञानगोचरत्वानुपपत्तिः | सम्यग्ज्ञानं ह्यत्र ानशब्दार्थः | तस्मान्न 
जानामीति तदभाववत्‌ तदन्यत्तद्रिरुद्धं वा ज्ञानं यथा सम्भवं गोचरयेत्तत्र 
किमपि बाधकं नोपलभामहे || 


२४. त्वदुक्तं न जानामीत्यत्र त्वदुक्तस्य प्रमाणविषयत्वे विचारः- 
ननु त्वदुक्तं "न जानामीति" व्यवहारस्तावत्‌ त्वदुक्तार्थविषयकं प्रमाणजञानं 
मम नास्ति, कि तु संशयितमेव मे ज्ञानमित्येवंपरतया नेतुं न शक्यते | 


२३. तामसो हि प्रत्यय आवरणात्मकत्वादविद्या, विपरीतग्राहकः, संशयोपस्थापको वा 
अग्रहणात्मको वा, विवेकप्रकाशभावे तदभावात्‌ | तामसे चावरणात्मके तिमिरादिदोषे 
सत्यग्रहणादेरविद्यात्रयस्योपलब्धेः || गी. भा. १३-२ 


खण्डः) भावाज्ञानस्वरूपासिद्धि ९९ 
`“ त्वदुक्तविषयक प्रमाणज्ञानं मम न विद्यत'' इति यदिदं ज्ञानं तत्खलु 
प्रमाणज्ञानमेव | तद्विषयान्तर्गतत्वाच्च त्वदुक्तार्थविषयस्यापि प्रमाणानी- 
तत्वमेवायास्यतीति कथं तत्रैव प्रमाणज्ञानाभावः सम्भवेत्‌ ? न च तस्या- 
ज्ञातत्वं बोधयतः प्रमाणज्ञानाद्वयतिरितिं प्रमाणज्ञानं मम नास्तीत्येवर्थ- 
विवेचनेऽप्युक्तदोषानिस्तारं सम्भावयामः | तादृशप्रमाणज्ञानं नास्तीत्य- 
स्यापि प्रमात्वादेवोक्तदोषपिशाचिकावेशादिति चेत्‌ | मैवम्‌ |“ त्वदुक्त- 
विषयक प्रमाणज्ञानं मम नास्तीत्य'*स्य प्रमाणत्वेऽपि, त्वदुक्तविषयस्य 
प्रमाणविषयत्वे मानाभावात्‌ | यद्विषये खलु कदापि ज्ञानं न भविष्यति, 
तत्रापि न जानामीत्यनुभवो वर्तते, यथा शशशुडधं न जानामीति | न हि 
तत्र न जानामीति विशिष्टव्यबहारोत्थापकानुभवस्य प्रमात्वेऽपि, 
शशीयशृङस्यापि प्रमाणज्ञानविषयत्वमस्ति | यद्यपि शशशृङ्धादिशब्दजन्या 
प्रतीतिः शुक्तिरनतादिज्ञानवन्न भ्रान्तिरिष्यते, नापि घटादिज्ञानवत्‌ प्रमेति | 
तथा च शशशृङ्धज्ञानस्य विकल्पमात्रत्वेन विशिष्टव्यवहारस्यापि प्रमात्वं 
नेष्टमिति शक्यं प्रतिसमाधातुम्‌ | तथापि ““शशशृडुं न जानामी' "त्यत्र 
यथा विशिष्टं ज्ञानं तद्िपर्ययविरहं तथा शशशृडधस्लानमपीति न केन- 
चिच्छक्यसमुत्थानम्‌ | अतो न किज्चिदेतत्‌ | तस्माच्छब्दतः सामान्यतो- 
ऽवगम्य प्रमाणतो विशेषं निरदिधारयिषोरेवायं व्यवहार इति सम्यक्‌ | 
नव्विदमयुक्तं भाति | विशेषस्य हि ज्ातत्वे न जानामीत्यनुपपन्नम्‌ | 
अज्ञातत्वे तु जिज्ञासैव नावकल्पते | अतो भावरूपाज्ञानमेवोक्त- 
स्थलेऽभ्युपगन्तव्यं भवतीति चेत्‌ | अज्ञातस्य जिज्ञासानर्हत्वमिति 
कोऽयमपूर्वो नियमः ? यावता सर्वव्राज्ञातस्यैव वस्तुनः स्वरूपं प्रमाणतो 
ज्ञातुं सर्वः प्रयतत इति स्थितिः | ननु सर्वथाप्यज्ञातस्य कथं जि्लासाविषय- 


२०५ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
त्वं घटते ? बाढं न घटते | अत एव सामान्यतोऽवगतस्य विषयत्वमुक्त- 
मधस्तात्‌ | विशेषस्य सर्वथाप्यज्ञातत्वाद्िषयत्वानुपपत्तिस्तदवस्थेति चेत्‌ | 
न, विशेषस्य सामान्यासम्बद्धस्यासत््वात्‌, सामान्यस्य चावगतत्वे 
जिक्ञासोपपत्तेः | एतेन यदि ज्लानाभावः ' ' इदं न जानामीति! ' प्रतीतेविषयः, 
तदा सातेऽपि विषये तथा प्रतीतिः स्यात्‌, विषयज्ञानं विना विषयविशिष्ट- 
ज्ञानस्यासम्भवादिति चोद्यमपि प्रत्युक्तं भवति | सामान्यतो ज्ञातस्यैव न 
जानामीति प्रतीतिविषयत्वात्‌ सामान्यविशेषादिकल्पनान्येकस्मिन्नेव वस्तुनि 
व्यपेक्षाविशेषाद्धवतीत्येतदपि निवेदितं प्राक्‌ | तस्मान्न जानामीति न 
मानं भवति भावा्लाने न वा त्वदुक्तं न जानामीति व्यवहारः | न च 
मामप्यहं न जानामीति व्यवहारात्‌ तत्सिद्धिः | तत्रापि हि मम विशेषरूपं 
न जानामीत्येवार्थो न पुनर्न जानाम्येवेति || 


२५. "न किञ्चिदपि जानामी"त्यस्यार्थः - ननु च ^“ मूढोऽहं, 
त्वद्क्तं मामन्यद्वा किञ्चिदपि न जानामी'"त्यनुभवे सति न किञ्चिदपि 
विषयान्तरमवशिष्यते यज्ज्ञानापेक्षया व्यवहार उपपाद्येत | मैवम्‌ | 
तादृशस्यानुभवस्यैवासम्भवात्‌ | सर्वोऽपि हि विशेषानुभवस्तद्वयति- 
रिक्तियत्किज्चिज््ञानसापेक्ष एव | सजातीयविजातीयपदार्थान्तरेभ्यो 
निवर्त्यैव हि स्वविषयं विशोषविक्ञानं नामोपजायते | तस्मान्नैकलस्यैव 
विषयानुभवस्य स्मरणस्य कल्पनस्य वा सकलेतरानुभवादिनिरपेक्षस्य 
सम्भवोऽस्ति | अतो न सार्वविषयमज्ञानं न किञ्चिस्ानामीति, अपि तु 
यत्किज्चिज्सानसापक्षमेव | यत्किज्चिजानात्येव ह्यत्यन्तमूढोऽपि, 
यथाहमसौ नामामुष्य पुत्र इत्यादिकम्‌ | विशेषसानं तु न विद्यते कि स्वरूपोऽहं 
परमार्थतः, कृत आयातः, क्व गन्तास्मि प्रत्येत्यादिविषयकम्‌ | तस्माद्िव- 


खण्डः) भावाज्ञानस्वरूपासिद्धिः ३१ 
क्षितविशेषाभावालम्बन एव न किञ्चिदपि जानामीत्यनुभवः | तथा 
विपरीतसंशयक्ञानयोरप्यज्ञानत्वं युज्यते | अस्मिंस्तु पक्षे न किञ्चिज्नाना- 
मीति व्यवहारस्यार्थः - न यथार्थं किज्चिस्जानामि, किं तु विपरीतं 
संशयितमेव वा मे ज्ञानमिति | अत्रापि यस्मिन्‌ कस्मिंश्चिद्विषये 
याथातथ्यतो ज्ञाते, तस्मिंस्तथा स्ञातत्वेनाभिमाने सत्येव वा तदतिरिक्तविषये 
व्यवहार | न तु सर्वत्र विपरीतग्रहाभिमानः संशयो वा शक्य इत्यनुसन्धेयम्‌ | 
तदित्थं सामान्यतोऽवगतविशेषतोऽनिर्धारितात्मस्वरूपेण मुग्धेन प्रयुक्तं 
वाक्यं '' नाहं मामन्यद्वा किञ्चिदपि जानामी''ति रूपं भावरूपाविद्ां 
साधयितुं नालमिति स्थितिः || 


२६. सुषुपौ तु भावाविद्यायाः सुतरामसिद्धिः ~ तस्मात्न जागसिति 
भावाज्ञानसिद्धिः | सुषुपौ तु तस्य सुतरामसिद्धिः | न हि जातुचिदनुभूता 
भावाविद्या तस्यामवस्थायां शक्यानुभवा वा | ननु व्यञ्जकाभावा- 
देवायमननुभवो नाभावहेतुस्त्युक्तम्‌ | सत्यमुक्तम्‌, न तु तद्युक्तम्‌ | न 
हि विद्यते किज्चिद्धिनिगमकं किमविद्याभावादेवोत्त व्यञ्जकाभावात्तस्या 
अननुभव इत्यत्र | न चास्ति व्यञ्जकस्य कस्यचिदवकाशः सुषुप्तौ, 
यस्मिन्‌ सति निश्चिनुयाम कतरदत्र युक्तमिति | संशयमात्रेणापि परपक्षः 
प्रतिषिध्यते | न च व्यञ्जकमन्यदपक्ष्यैव सर्वत्र ` वस्तुपलब्धिः | अन्यथा 
मनस उपलब्धिरेव न स्यात्‌ | न हि तत्रापि ग्राह्यग्राहकव्यतिरिक्तं 
किच्चिद्वयज्जक शक्यशङ्कम्‌ | अथोच्येत मनसः स्वच्छद्रव्यत्वान्नास्ति 


व्यञ्जकान्तरापेक्षणम्‌ | अविद्यायास्तु तमोरूपाया अस्ति तदपेक्षेति | 
२४. यत्र वस्त्वन्तरेण गृह्यते वस्त्वन्तर तत्र ग्राह्यग्राहकव्यतिरिक्तं करणान्तरं स्यादिति 
नैकान्तेन नियन्तुं शक्यते || ब. भा. ४-२३-७ 


३९ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
न, तमोद्रव्यस्य सुतरामालोक सङ्मासहिष्णुत्वाद्वयञ्जक सत्वेऽप्य- 
सिद्ध्यापत्तेः | न हि शार्वरादिक तमो दिदृक्ुर्दीपहस्तो भवति कश्चिदमूढः | 
तस्मान्मनोरथमात्रमेतद््यञ्जकापेक्षणमविद्याया | न च स्वयंज्योतीरूपस्य 
व्यवधानान्तररहितं स्वात्माश्रयं भावाञ्ञानमनुभवितुं व्यञ्जकान्तरकल्पनं 
पेशलं भवति | व्यञ्जकस्यापि हि व्यज्जनसामर्थ्यमात्मन* एव | 
तस्मात्नास्त्येतद्वयजञ्जकाभावादननुभव इति | अथाङ्ीक्रियत एवानुभवः, 
तदापि नेष्टसिद्धिः | यतः सुषुप्तेः स्वाभाविकत्वात्‌ सर्वस्यपि जन्तोस्तस्यां 
च विशेषानुभवे सति सुषुपित्वभङ्काच्च तादृशाविद्या नास्त्येव सुषुप्तावित्येव 
स्याद्युक्ततरः पक्षः | यद्यप्यविद्यावादिनः साकिवेद्यतामेवाविद्यायाः 
स्वीकुर्वन्ति | तथा च तत्पक्षे सुषुप्ते विशेषानुभवाभावेन सुषुपित्वभङो 
नापादयितुं शक्यत इव | तथापि “" सुषुप्तावहमविद्यामन्वभूवम्‌' ' इति 
कस्यापि सुप्तोत्थितस्य परामर्शानुदयेन तस्याः साक्ष्यनुभूतत्वे सर्वसम्प्रति- 
पतत्यभावाच्च न तत्र तदनुभवः सेत्स्यति | विशेषानुभवस्तु नाभ्युपगम्यते 
न वा शक्याभ्युपगमः | तस्मादनुभवाभावो भावज्ञानं निरस्यति ॥ 


२७. सुप्तोत्थितस्य "“ मूढोऽहमासमि' "ति परामशननाविद्यानुमानम्‌ 
- ननु तथापि सुषोत्थितपरामर्शादनुमीयते तस्यानुभवस्य तत्काले सत्वम्‌ | 
न, सुपोत्थितव्यवहारस्य जाग्रतस्वापतुलनारूपमनोव्यापारजन्यत्वात्‌ | ““ न 
किज्चिदप्यवेदिष'*मिति परामर्शवाक्यस्य यथा जागरेऽयमहमस्मीमे 
देवदत्तादय इति प्रपञ्चक्ञानम्‌, तथा सुप्तौ नासीदित्यर्थः | अथ मन्यसे 


प्रतियोगिज्ञानमन्तरा ज्ञानाभावस्यानुभवासम्भवादननुभूतस्य चोत्थितेन 
२५. तच्च स्वविषयव्यजञ्जनसामर्थ्य श्रोत्रस्य चैतन्ये ह्यत्मज्योतिषि नित्येऽ संहते सर्वान्तरे 
सति भवति नासतीत्यतः श्रोत्रस्य श्रोत्रमित्याद्युपपद्यते || के. भा. १-२ 


खण्डः) भावास्चानस्वरूपासिद्धिः ३२ 
पराग्रष्टमयोग्यत्वान्न स्मर्यते ज्ञानाभावः | कि तु ज्ञानविरोधिनो भावा- 
स्लानस्यानुभूततया स्मर्यमाणस्यानुपपत््यैव प्रमीयते ज्ञानाभावो ऽपी- 
त्यङीकार्यमिति | तदसत्‌ | सर्वाभावस्मरणान्न किञ्चिदवेदिषमिति | 
नन्वभावस्यानुभूतत्वे तदानीं तत एवानुभवित्रादिविकल्पसद्धावप्रसङ्कः | 
ततश्च सुषुपित्वोच्छेदश्च स्यात्‌ | तस्याननुभूतत्वे वा कथं स्मरणमिति 
चेत्‌ | अत्रोच्यते सर्वाभावोऽनुभूयत इति कोऽर्थ इतिं विचारणीयमस्ति | 
न तावत्‌ सर्वाभावो नाम कश्चित्पदार्थः शक्याभ्युपगमः | तदनुभवितुर्हि 
सत्त्वे न सर्वाभावः | असत्त्वे च निस्साक्षिकस्य ताद्शाभावस्यैवासिद्धिः | 
न चास्ति तादृशाभावेऽनुमानस्य प्रवृत्तिः ˆ | तस्मादनुभवितुः स्वरूपे 
सिद्धे सत्यनुभाव्यो नासीदित्येवार्थः परामर्शवाक्यस्य | अन्यथा भावरूपो 
धर्म एव कश्चिदभ्युपगम्येत चेत्‌ सुषुपात्मनि प्रबुद्धात्मनि चाज्ञानमिति, 
तदा तस्मिन्‌ विक्रि याप्युपररीक्रियेतेत्यपराद्धान्तः स्यात्‌ | नन्ववस्थाविशेषो 
व्यावहारिक इष्यत एवास्माभिः, कथं तावता सिद्धान्तोपरोध इति ? न | 
व्यावहारिकातिरिक्तायाः परमार्थसत्ताया दुर्भणत्वाद्धवन्मते तास्विक एव 
स्याद्विकारः | स चानिष्टो निविकारात्मवादिनः | एतेनेदमप्यपास्तम्‌ - न 
भावरूपिण्येवाविद्या वस्तुतः | शशशृडादिवत्तुच्छताव्यावृत््यर्थमेव तु 
भावत्ववाचोयुक्तिः, ततो नैष दोष इति | तुच्छव्यावृत्ताया अपि तस्या 
अपारमाथिकत्वासिद्धेः | या ह्यविद्या भावविलक्षणाङ्कीक्रियते, साप्यव- 
स्थात्रयेऽपि दण्डायमाना जीवन्मुक्तेष्वपि विद्यमानांशा इत्येव स्वीक्रियते | 


२६. धर्म्यसिद्धिः प्रतिज्ञायां हेतुश्चानाश्रयो भवेत्‌ | 
न चास्ति कश्चिदूष्टान्तः सर्वशून्यत्ववादिनः || 
बृ. वा. १-२-२१ 


३४ मूलाविद्यानिरासः (दवितीयः 
तथा च ज्ञानेन `तन्निवारणस्य पूर्ववदहुर्भणत्वात्‌, तस्या अप्यपारमाथिकत्वं 


न सेद्धुमर्हतीति भाववैलक्षण्याभ्युपगमो वृथा प्रयासकर एव स्यात्‌| 
तस्माजागरस्वापतुलनायां यथा जागरे प्रमातृविषयादिकमनुभूयते तथा 
सुषुप्तौ नासीदित्येव पराम्रष्टरभिप्राय इति गम्यते || 


२८. प्रतियोगिज्ञानं नापेक्षितमभावज्ञाने सर्वत्र - यत्तूच्यते प्रतियोगि- 
ज्ञानमन्तरा न शक्योऽ भावानुभव इति | तदसत्‌, दृष्टान्तभावाद्विपक्षेऽपि | 
यथा - इह समाजे नास्ति कश्चिदेस्किमो नामा विदेशीयो जन इति 
केनाप्युक्ते सत्याजन्मनोऽप्यदृष्टचरतादृशजनोऽपि व्युत्पित्सुर्यदि जानीते 
सभ्यास्सर्वे कार्णारिका इति निस्संशयम्‌, तदा स्यादेवास्यापि पुरुषस्या- 
नाकलितप्रतियोगिनोऽपि तादृशविलक्षणजनाभावन्ञानम्‌ | तस्मान्नेदं तन्वं 
यत्‌ प्रतियोगिज्ञानमवश्यमेवापेक्ष्यतेऽ भावन्ञान इति | स्यादेतत्‌ - ज्ञाततया- 
ज्ञाततया वा प्रतियोगी ज्ञानविषय एव भवति सर्वत्राभावस्लाने | अत्र 
चाज्ञाततया ज्ञानविषयो भवति खल्वेस्किमो जन इत्यदोष इति | हन्त 
तहिं न परमभावक्ञाने क्व तहिं भावन्ञानेऽपि सर्वत्र प्रकृ तविषयव्यावृत्तस्य 
कस्यचिज्ज्ञानमपेक्ष्यत एव ज्ञाततयाऽज्ञाततया वा | कस्यचिदप्यन्य- 
विषयस्याज्ञाने हि ज्ञानमेव नोदीयादिति केन सङत स्यात्म्रति्ञानम्‌ - 
अभावज्ञान सर्वत्र प्रतियोग्यनुभवमाकाङक्षत इति ? एतेन - जागरितेऽपि 
मामहं न जानामीति प्रतिभासो नाभावविषयकः, प्रतियोगिभूतज्ञानस्य 
धर्मिणश्चात्मनो जातत्वे तत्रैवाभावासङ्तेः | अज्ञातत्वे तु तयोस्तदपेक्ष- 
स्याभावज्ञानस्य तत एव प्राप्यभावात्‌ - इति यदाशद्धतम्‌, तदपि 
प्रत्याख्यातं भवति | अत एवोक्तविधयाऽ भावस्नस्य प्रतियोग्यपेक्षा- 


खण्डः) भावाज्ञानस्वरूपासिद्धिः २५ 
हीनत्वात्‌, यद्विषये कदापि ज्ञानं न भविष्यति तत्रापि न जानामीति 
व्यवहतिरुपपद्यते || 


२९. अननुभूतस्यापि स्मरणमस्ति - यच्चोच्यते स्मरणमनुभूतपूर्वस्यै- 
वेति, नायमप्येकान्तः ˆ | यावता स्वप्रे सहसखशः स्मृतय उद्धाव्यन्ते, न 
तु तेषां विषयाः सर्वेऽनुभूतचरा एव | ननु जाग्रदवस्थादृष्टसजातीयमेव 
स्वप्र स्मर्यते न विजातीयम्‌ | निद्रादोषात्तु विषयाणामन्यथान्यथा सम्बन्धनं 
भवति | तद्यथा - स्वप्रे कश्चित्पश्यति स्वशिरण्छिन्नं स्वहस्ते निक्षिप्तम्‌ | 
अत्र यद्यपि स्वशिरः स्वेनैव द्रष्टं न शक्यते न वा स्मरणार्हौ हस्ते निक्षेपः, 
तस्य पूर्वानुभवाभावात्‌ | तथापि शिरश्छेदो हस्ते निक्षेपश्चेत्येतादशा 
प्रत्येकमनुभूतपूर्वा एव जागरे | तांश्च निद्रादोषात्कथज्चित्‌ सम्बध्य 
तथा पश्यति स्वप्रदूक्‌ | एतेनाननुभूतपूर्वाभासाः सर्वा अपि स्मृतयो 
व्याख्याता वेदितव्याः | एवं चावश्यं भाविनी व्यापि - सर्वापि 
स्मृतिरनुभूतपूर्वविषयिण्येवेतीति | नेत्युच्यते | जागरेऽननुभूतस्यापि 
शीर्षच्छेदहस्तनिक्षेपसम्बन्धस्य त्वयैवोद्धारितत्वात्‌ | न हि संश्लेषोऽनुभूत- 
पूर्वः, अथ च स्मर्यते | ननु संश्लेषो न स्मर्यते ? न, कदाचिदेवमपि 
स्मरणसम्भवे बाधकाभावात्‌ | '' अहं पुरा मम मस्तकं छातं ममैव 
पाणौ न्यस्तं चाद्राक्षमि'"ति स्वप्रे जायेतैव क्वचित्स्मृतिः, मिथ्याभूताया 
इत्थमेव भाव्यमिति नियन्तुमशक्यत्वात्‌ | यद्युच्येत - स्वप्रे स्मृतिरेव 
तावन्न सम्भवति | सर्वविधस्यापि स्वप्रस्य केवलं जाग्रद्रासनामयत्वात्‌ 


२७. दृष्टानुभूतमप्यर्थं कदाचिद्िस्मरत्यलम्‌ | 
क दाचिदप्यदृष्टं तु चेतः पश्यति दृष्टवत्‌ || 
यो. ४-४७-३१. 


२६ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
तत्रानुभूतेरेवानवकाशात्‌ | अनुभूति विना तु न स्मृतिरित्यतो वणितं ज्ञानं 
विभ्रममात्रमिति | तत्रानुभूतिं विना न स्मृतिरिति नियमस्याद्याप्यसिद्धतया 
तद्वलेन स्वप्रे स्मृत्यभावसाधनानुपपत्तेः स्वप्रे स्मृतिरूपन्ञानस्य सार्व- 
लौकिकानुभवसिद्धस्य प्रतिन्ञामात्रेणोपलापो न युक्तः | अपि च 
जाग्रत्स्वप्रयोभ्दि स्वप्रस्य च वासनामयत्वे च निश्चिते खलु जाग्रत्यनुभूतमेव 
स्वप्रे स्मर्यत इति नियमः शक्यप्रतिज्ञः | तदेव तु निरसिष्यतेऽनुपदम्‌ | 
ततश्च नियमभङ्स्तदवस्थः || 


३०. जानाभावस्यापि नानुभवः सुषुप्तौ - तस्मात्‌ अभावज्ञानस्य 
प्रतियोगिप्रतिभानसापेक्षत्वं स्मरणस्य चानुभूतपूर्वविषयत्वं चेति 
हेतुद्यमनैकान्तिकम्‌ | अतश्च सुप्तप्रबुद्धपराम्शद्धावान्ञानानुमानं 
नवीनानामविद्धमार्गानुसरणनिदानमिति सिद्धम्‌ | अस्तु वा तदवयमपि 
निर्दृष्टम्‌ | तथापि न भावाज्ञानं सिध्यति सुषुपौ | कुत एतत्‌ ? अज्ञानस्य 
भवदभिमतस्य ज्ञानविरोधित्वेनैवाङ्धीकारात्‌ तत्र विरोधनिरूपक ज्ञानस्य 
स्ातत्वेऽज्ञातत्वे वा अभावाज्ञानपक्षे य आपादितो व्याघातः स एव 
स्यात्‌, नत्वभिमतसिद्धिः | यत्तु भावाज्ञानं प्रमाणवृत्तिनिवर्त्य न तु 
साक्षिनिवर्त्यम्‌ | विरोधनिरूपकन्ञानस्येव तस्यापि साक्षिवेद्यत्वात्‌, अतो 
न दोष इति | तत्र साक्षिवेद्यत्वस्य सर्वसम्प्रतिपतत्यभावात्‌ प्रमाणवृत्ति- 
निवर्त्यत्वस्य चाऽद्याप्यसिद्धेः, उक्तदोषादनिस्तारः | एवं स्मरणस्यानुभूत- 
विषयत्वाङ्ीकारेऽपि नेष्ठसिद्धिः | किञ्च ज्ञानाभावप्रमित्यर्थं किल 
भवतोपन्यस्तं भावाज्ञानस्य स्मर्यमाणत्वान्यथानुपपत्तिरूपं प्रमाणमङी- 
करणीयम्‌ | न तु वयं सुषुप्तौ ज्ञानाभावस्य तदन्यस्य वा कस्यचिदप्यनुभवं 
प्रतिजानीमहे | प्रत्युत तत्र विशेषानुभवोऽशक्य एवेति ब्रूमः | तस्माद्धाव- 


खण्डः) भावाञ्ञानस्वरूपासिद्धिः २७ 
स्याभावस्य वा कस्यचिदप्यनुभवस्यानभ्युपगमात्‌ कथं सिद्धवदानीयेतेह 
भावाज्ञानम्‌ 2 न च - ˆ“ न किज्चिदवेदिषमि' "ति स्मरणस्यानुभूतपूर्व- 
विषयकत्वे मानाभावस्य त्वयैव दरशितत्वात्‌ तद्वलेन न किञ्चिदपि 
सेद्धुमर्हति | तथा च सुषुप्तौ सर्वविषयाभावः कथं प्रमीयताम्‌ - 
इत्याशङुन्यम्‌ | तत्रापि तात्पर्याभावात्‌ | न हि वयं न किञ्चिदवेदिषमिति 
स्मृतिबलादेव सुषुप्ते विषयाभावं ब्रूमः | कथं तर्हिं विषयानुपलब्धे$ 
कस्या अप्युपलब्धेरलवकाशत्वाच्च तत्र तथेति | त्वदभ्युपगमरीत्या तु 
स्मरणमडकृत्य त्वं बध्यसे - दृष्टार्थविषया चेत्‌ स्मृतिः, तहिं न वैषम्येन 
भाव्यं दृष्टस्मृत्योः | न किज्चिदवेदिषमिति स्मृतिमभ्युपगच्छसि, तथा 
च सर्वाग्रहणमेव पूर्वरूपं सिध्यति, न भावाज्ञानग्रहणमिति || 


३१. न किज्चिदज्ञासिषमित्यस्य सुषुपिविषयकस्मरणत्वाभावे युक्तिः 
- किं चान्यत्‌ स्मरणमनुभूतपूर्वविषयकमिति यत्र यत्र ज्ञातं तस्य सर्वस्यापि 
स्थानस्य विषयविषयिभावानुभवानुकूलत्वमेव दृष्टम्‌ | न तु तद्विपरीतं 
क्वचिनिर्वणितम्‌ | तथा च दृष्टसामान्यादनुमास्यतः क थमक स्माद्वि- 
सजातीयभूमावप्यनुमा सम्भवति ? अन्यथा चक्षू रूपग्राहकमिति कृत्वा 
सर्वमपीद्धियत्वसाम्यात्तद्धि्नमिद्धियं रूपग्राहकमेव भवितुमहंतीति 
कस्मान्नानुमिनुयाः 2 तस्मान्न किज्चिदज्ञासिषमिति न सुषुप्तिगविषयं 
स्मरणम्‌, न वा तस्य स्मरणत्वेऽपि तथाभूतानुभवपूर्वकत्वं युक्तिसिद्धम्‌ | 
सुषुप्यनुभवविरुद्धं च तत्‌ स्मरणाभासमिति कथच्चिन्नेयमन्यथा, न तु 
भावाञ्ञानकल्पकत्वेनेति सिद्धम्‌ ॥ 


३८ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
जागस्तिप्रपञ्चोपलम्भार्थं न भावाज्ञानमङीकार्यम्‌ 


३२. जाग्रत्स्वप्रयोः कार्यकारणभावो नास्ति - स्यादेतत्‌ - स्वप्रस्य 
वासनामयत्वाजञाग्रद्धिन्रत्वं तावत्‌ स्पष्टम्‌ | तथा च यद्यपि स्वप्रप्रपञ्चस्य 
जाग्रत्मपञ्चवासनारूपकारणं विद्यते | तथापि सुषुपावभावतां गतस्य 
जागसितिप्रपञ्चस्य पुनरुद्धवे कारणं नास्ति तस्य - यन्मते भावाज्ञानं 
नाङीक्रियते | भवितव्यं तु तेन, अन्यथा निर्लेपमभावतां गतः प्रपञ्चः 
पुनरपि निष्कारणमेव समुत्पततीत्यापद्येत | तस्माजागसितप्रपञ्चस्य 
पुनरुदये हेतोरभावो मा प्रसज्जीत्यतः सुषुप्तावभ्युपगन्तव्यमन्ानमिति | 
अत्र भवान्‌ प्रष्टव्यः - जागरितिवासनानिमित्त एव स्वप्र इति कथमध्यव- 
सितोऽसीति 2 | यद्युच्येत - स्वप्राः खलु यथा दृश्यन्तेऽन्यथान्यथा न 
तथा जागरितानीत्येकरूपतालिङ्गानिश्चीयते जाग्रदवस्थायास्तथात्वम्‌ | 
जाग्रदष्टसजातीयविषयानेव तु स्वप्रदृक्‌ पश्यतीत्यतोऽवगम्यते स्वप्रस्य 
जाग्रत्कार्यत्वमिति | तदा भवति प्रश्नः - कदावधार्यते स्वप्रस्य चलत्वम्‌? 
कि स्वप्रानुभवकाले कालान्तरे वेति | किञ्चातः ? एतत्ततो भवति - 
यदि स्वप्रवेलायामेव स्वप्रोऽत्यन्तचल इति निश्चयो यथा जागसितं 
स्थिरमिति जागरितकाले, तदा स्यादपि पृथग्नातीयत्वं तयोः | अथ 
स्वप्रसमनन्तरभाविन्यामवस्थायां प्रतिपद्यसे तच्चलत्वम्‌, तदानुभवकाले 
स्थास्नुत्वबुद्धिः ˆ सदशेवोभयोरिति किं केन सङ्तम्‌? देशकालनिपित्त- 


२८. ननु स्वप्रे दृष्टाः प्रतिबुद्धस्यानृता भवन्ति विषयाः ? सत्यमेव, जाग्रद्रोधपिक्षं तु 
तदनृतत्वं न स्वतः | तथा स्वप्रनोधापेक्षं च जाग्रदूष्टविषयान॒तत्वं न स्वतः || छां. भा. 
८-५-४ 


खण्डः) जागरितप्रपञ्चोपलम्भार्थं न भावाज्ञानमद्धीकार्यम्‌ २९ 
सम्पत्तिश्च तत्तदवस्थोचिता विद्यत एवोभयत्रापि | यत्सत्यं जाग्रत्वेनाभि- 


मतायामवस्थायां विद्यमाना देहेद्धियबुद्धिमनआदयो न त एव 
भवितुमर्हन्ति स्वप्रत्वेन विज्ञायमानायामप्यवस्थायाम्‌ | अन्यथा हि 
तयोरन्यतरस्यां विद्यमानानां तेषामपरस्यामपि सप्रयोजनता स्यात्‌, न तु 
तदस्तीति | तथापि नैव तयोरवस्थयोः कार्यकारणभावो * अभ्युपगन्तु ' 
शक्यते | न हि विद्यमानादसतः सम्भवोऽभ्युपगम्यते केनचित्‌ | जागरितं 
विद्यमानं स्थिरमित्युक्तं भवता | स्वप्रश्च चलो मिथ्यास्वरूपः | तत्र 
कथं विद्यमानाजागरितादविद्यमानं स्वप्रदर्शनमुत्पतेत्‌ 2 न चाविद्यमानात्‌ 
स्वप्रादेव जागरितमुत्पत्तुमर्हति | एवमुरीकृत्यापि जागृतः स्थेयस्त्वं न 
सिध्यति जाग्रत्स्वप्रयोः कार्यकारणभावः ॥ 


३३. जागृतेः स्थिरत्वं नोपपन्नम्‌ - न चार्हति स्थिरं भवितुं नागसिम्‌ | 
नन्वनुभूयते स्थिरत्वं जागरितस्य सर्वेणापि 2 इदमेव मे गृहमिदमेव 
क्ेत्रमिमे एव च पुत्रमित्रादयो द्योऽप्यासन्‌ श्वोऽपि भविष्यन्तीति कृत्वा 
खलु सर्वः प्रवति - इदमद्य मया लब्धमिमं प्राप्स्ये पुनरिति | यदि तु 


२९. स्वप्रे चावस्तुकः कायः पृथगन्यस्य दर्शनात्‌ | 
यथा कायस्तथा सर्व चित्तदृश्यमवस्तुकम्‌ || 
मां का ४-३६ 
३०. कार्यकारणाभावः इति प्रथममुद्रणे || 
२१. जाग्रत्स्वप्रयोरसतोरपि कार्यकारणभावशद्कामपनयत्नाह || मां. का. भा. ४-४१ 
३२. नास्त्यसद्धेतुकमसत्सदसद्धेतुकं तथा | 
सच्च सद्धेतुक नास्ति सद्धेतुकमसत्‌ कुतः || मां. का. ४-४० | 
यदपि मन्यसे जागसितात्‌ सतः असन्‌ स्वप्रो नायत इति, तदसत्‌ | न भूतादविद्यमानादभूत- 
स्यासतः सम्भवोऽस्ति लोके || मां. का. भा. ४-३८ 


0 मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
व्याहन्येत स्थिरत्वबुद्धिः सर्वत्रापि जाग्रद्विषये, ततो न केवलं लौकिक- 


प्रृत्त्यनुपपत्तिः सर्वशास्त्रोपदेशश्रवणादिप्रव॒त्तयोऽपि व्यर्था भवेयुरस्थिरत्व- 
निश्चयात्‌ सर्वस्येति | अत्रोच्यते | नास्माभिरभिप्रेयते स्थैर्यबुद्धि्जगिरे 
नास्तीति, कथं पुनः, स्थिरत्वं न पारमाथिकमिति | सर्वा हि प्रवृत्तयः 
प्रपञ्चे स्थास्नुत्ववुद्धिमात्रनिबन्धना न तु पारमाथिकमपि स्थेमानमपेक्षन्त 
इति का 'हानिर्व्यवहारस्य ? स्यादेतत्‌ - यद्यपि स्थिरत्वबुद्धया 
प्रवृत्तिरवकल्पते, तथापि प्रवृ्तेर्व्यर्थता तदवस्था | न हि मनोरथकल्पितेन 
भोजनेन कस्यापि तृप्तिरुदीयादिति | तन्न | कस्मात्‌ ? यथा हेतुः 
सत्यत्वबुद्ध्यैव गृह्यते, तथेव फलमपीति हेतुफलक्रियाकारकादि- 
सत्यत्वबुद्धौ ` स्थितायां न केनचित्‌ प्रवृत्तिवैफल्यं शद्धितुं शक्यते | 
तस्मात्‌ स्थिरत्वबुद्धिरस्ति जागरे स्थिरत्वं तु वितथमिति * स्थितम्‌ || 


यत्तूच्यते ~ स्थिरत्वमेवानुभूयते, इदमेव वस्तु ह्योऽनुभूतवानहमिति 
प्रत्ययदर्शनादिति | अत्र भवति प्रश्नः - स्वप्रे जागसििे च विषयप्रत्यभिज्ञाने 
समाने ` सति स्वप्रवस्तूनां तदनुभवानां च मिथ्यात्वमुपेत्य जागसिवस्तूनां 
परं स्थिरत्वं सङ्धिसमाणस्यानुपपत्निग्रस्तत्वं कथं न भवेदिति | ननु तथापि 
स्वप्रप्रत्यभिज्ञा बाध्यते न जाग्रत्मत्यभिज्ञा > बाढम्‌, तथापि तत्काले 


३३. अतो हेतुकल्पनाविज्ञानात्‌ फलविज्ञानम्‌, ततो हेतुफलस्मतिः, ततस्तद्ि्ानं तदर्थक्रिया- 
कारकतत्फलभेदविज्ञानानि, तेभ्यस्तत्स्मृतिः, तत्स्म॒तेश्च पुनः तद्विस्लानानीत्येवं बाह्याना- 
ध्यात्मिकांश्चेतरेतरनिमित्तनैमित्तिक भावेनानेकधा कल्पयते || मां. का. भा. २-१६ 
३४. ननु... अत्यन्तचलो हि स्वप्रो जागसितं तु स्थिरं लक्ष्यते ? सत्यमेवमविवेकिनां 
स्यात्‌ | मां. का. भा. ४-३८ 

३५. विशेषाकारमात्रं तु सर्वेषां मिथ्याप्रत्ययनिमित्तम्‌ | छां. भा. ८-५-४४ 


खण्डः) जागस्तिप्रपञ्चोपलम्भार्थं न भावाज्ञानमङ्धीकार्यम्‌ ४१ 
बाध्यत्वाभावस्तु समान एवोभयत्र | अन्यथा स्वप्रकाल एव बाध्यत्वे 
तदात्व एव स्वप्रमतिरुत्पद्येतेति स्वप्रत्वमेव तस्याः स्थितेविहन्येत | इदमेव 
हि स्वप्रत्वं नाम स्वप्रस्य यत्‌ स्वकाले बाध्यत्वेनानवभासमानत्वमथ 
चानन्तसत्ययबाध्यत्वम्‌ | तस्मात्‌ सर्वापि दृश्यानुभवस्मृतिप्रत्यभिज्ञा- 
्ेत्रभुतास्थितिस्तत्काले तत्तत्स्थास्नुत्वविचारे सति स्थास्नुत्वबुद्धयैव 
गृह्यते | समनन्तरेण त्वनुभवेन बाध्यमाना चलेत्यध्यवसीयते | यद्यपि 
यथा स्वप्रोऽद्यतनजागसिते मिथ्येत्यध्यवसीयते तथाद्यतनजागरितस्य बाधो 
न कुत्राप्यनुभूयत इति वैलक्षण्यमिव भवति स्वप्राद्यतनजागस्तियोः | 
तथापि मिथ्यात्वेनाध्यवसितस्वप्रोऽपि तत्काले जागसिित्वेन ततपूर्वतन- 
स्वप्रविलक्षणत्वेन कृत्राप्यवस्थायामबाध्यत्वेन चाभासिष्टेति नैव 
प्रस्मर्तव्यम्‌ | तदेवं नास्ति स्थिरत्वं जागृतेः | कुतः पुनः कार्यकारणभावो 
जागरितस्वप्रयोः ? 


२४. जागरितस्वप्रयोः बाह्यत्वमानसत्वकृतभिदा नास्ति - ननु च 
जागरितानुभाव्यो विषयः केवलं मानसो न भवति, कस्तहिं, बाह्योऽपि | 
न हि जागरिते गृहादिकमनुभूयमानं नास्ति बहिरपि, यथा स्वप्रे दृश्यजातं 
बहिरुपलभ्यमानमिवात्मानं दर्शयदपि मनस्येव कल्पितं वर्तते | स्वप्र 
यः संवादो नाम वस्तुन एकत्वे स आभासमात्रः, मानसत्वात्‌ तद्रस्तुनः 
तत्र प्रत्यभिज्ञातृणां पुरुषाणामपि स्वप्रदुग्भिन्नानां तथात्वाच्च | अन्यथा 
हि स्वप्रद्ग्यदा प्रतिबुध्यते तदा तेन समं तेऽपि प्रतिबुध्येरन्निति | जागरिते 
त॒ प्रतिपुरुषमेकधैवोपलभ्यमानं, न परं मनसि, कुत्र तहिं बहिरपि 
सर्वैरविशेषाकारेण विज्ञायमानं सत्‌ कथं स्वाप्रवस्तुसाम्यमात्मनः 





४९ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
समासादयेत्‌ 2 तस्मात्‌ समानेऽपि प्रत्यभिज्ञासंवादादिके मानसत्वबाह्यत्व- 


कृतो विशेषो व्यावर्तयति जागरितं स्वप्रात्‌ | बाह्यत्वादेव जागसितिस्य 
सत्यत्वम्‌, मानसत्वाच्च स्वप्रस्य तद्ासनाजन्यत्वमिति तयोरवस्थयोः 
सम्बन्धोऽपि न दुर्घट इवेति चेत्‌ | मैवम्‌, कल्पितत्वविशेषात्‌ ` | यदि 
बाह्यं यदि वा मानसं तदुभयमपि कल्मितमेव, स्वप्रेऽपि तादृशविभागस्य 
विद्यमानत्वात्‌ | येन हि न्यायेन स्वप्रविषयाणां मानसत्वमङ्कीक्रियते, 
स एव जागसितिवस्तूनामपि तथात्वमानयति | यथा हि स्वप्रदृग्विषया 
जागरिते नानुभूयन्ते तथा जाग्रद्विषया अपि स्वप्र, अतो नास्त्यत्र किमपि 
वैषम्यम्‌ | तस्माजडवाक्यमिदं मानसत्वाजागसितिजन्यत्वं स्वप्रस्येति | 
वार्तमानिकत्वेन विभाव्यमानः सर्वोऽपि ह्यनुभवो भूतभाविपारम्परीं 
तत्सध्रीचीं स्वप्रे जागसििे च सममेव प्रत्युपस्थापयति | कालत्रयबुद्धयुप- 
रक्तं सर्वमप्युभयोरवस्थयोर्मानसमेवोक्तदिशेति नैवास्ति विशेषः || 


३५. स्थिरत्वानुभवाभासपरीष्टिः - अपि चं मृषैवोच्यते स्थिरत्वमनु- 
भूयते जागरितिविषयस्येति | तथा हि.- इदमेव वस्तु ह्योऽन्वभूवमित्यत्र 
ह्योऽनुभूतं वस्तु स्मृतिमात्रे वति, न त्वनुभूयते यथाद्यतनं प्रत्यक्षविषयं 
वस्तु | तयोरेतयोरेकत्वेन प्रत्यभिज्ञा व्यवहारे यद्यप्युपयोगिनी, तथापि 
तत्त्वपरीक्षायां साध्वीति नावकल्पते, उपष्टम्भकानुभवाभावात्‌ | तस्मान्न 


३६. चित्तकाला हि येऽन्तस्तु द्रयकालश्च ये बहिः | 

कल्पिता एव ते सर्वे विशेषो नान्यहेतुकः || मां. का. २-१४ 

३७. बाह्या एव मानसा मानसा एव च बाह्याः || छा. भा. ८-५-४४ 
३८. निमेषं प्रति यामिन्यां यथान्यस्वप्रद्ष्टयः | 
क्षणोत्पत्तिविनारिन्यस्तथेता लोकदृष्टयः || यो. ५-७७-३७ 


खण्डः) जागरितप्रपञ्चोपलम्भार्थ न भावाज्ञानमद्धीकार्यम्‌ ४३ 
प्रत्यक्षतोऽनुभूतं वस्तुनः स्थेर्यम्‌, अपि तु स्वानुभवविवेचनासम्रान्तैरेव “ 
लौकिके स्तथा निश्चितमिति सिद्धम्‌ | न हि स एवायं प्रपञ्च इति 
प्रमितौ प्रत्यभिन्ापकः प्रपञ्च एव भवितुमर्हति | यदि नाम प्रपञ्चोऽय- 
मभविष्यत्‌ सन्ततो वस्तुसंस्तदापि तस्य तथात्वे प्रत्यभिज्ञापकान्तर- 
मपेक्षिष्यतैव, प्रपञ्चस्य स्वयंस्फुरणत्वाभावात्‌ | न च न विच्छिद्यते 
प्रपञ्चसन्तानः, जागस्तिातिरिक्तावस्थायामत्यन्तमविद्यमानत्वात्‌ | न चात्मा 
स्वयं तस्य प्रत्यभिज्ञाता, `उक्तहेतोरेव | न हि तस्योच्छेदस्य द्रष्टा सन्‌ 
स्वयमेव तदैक्यमपि विश्वसिति तदुपनायकानुभवाभावेऽपि | न चास्ति 
वस्त्वन्तरमात्मानात्मभ्यां व्यतिरिक्तम्‌, यत्‌ स्यादभिज्ञापकमेकत्वस्य 
तस्मान्नास्ति प्रत्यभिज्ञानं प्रपञ्चस्य | यत्पुनराशङुन्यते स्वाप्रप्त्यभिज्ञातारो 
मानसा इति युज्यतेऽवस्थायां तत्र प्रत्यभिज्ञाया मृषात्वमिति | तदुक्तोत्तरम्‌, 
जागसितप्रत्यभिन्ञातृणामपि तुल्यन्यायेन मानसत्वाविशेष इति | तस्मात्स्वप्ने 
प्रत्यभिज्ञानं स्वप्रदृश एव, जागरिते तु सर्वेषामपीत्येतदप्यसारम्‌ | तदेवं 
स्थिरत्वानुभूतेराभासमात्रत्वान्नै तदुपपन्नं स्थिरत्वाग्रेडनात्सर्वेषामपि 
जागस्तिप्रपञ्चः स्थिर इति || 


एवं प्रध्वस्ते जागरितस्थिरत्ववादे स्वप्रजागरितयोर्भदो न केनापि 
प्रदर्शयितुं शक्यते | मिथ्याप्रतीतिरूपत्वात्‌ ` तत्काले स्थिरत्ववबुद्धि- 
समुत्पादकत्वसाम्यात्‌, जागरितबुद्धयुपरक्तत्वेपि तथात्वे हेतोरभावा- 
च्वोभयोरपि स्वप्रत्वमेव युक्तमास्थातुम्‌ | तदेवं स्वप्रत्वसाम्यादुभयो- 


३९. तस्मात्स्वप्रे मृषाध्यारोपिता एवात्मभूतत्वेन लोका अविद्यमाना एव सन्तः तथा 
जागरितेऽपीति प्रत्येतव्यम्‌ | बृ. भा. २-१-१८ 


4. मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
रप्यवस्थयोरपरस्परकारणत्वमेव युक्तं प्रतिपत्तुम्‌ | तथा च यथा स्वप्र 


प्रपञ्चो ऽनपेक्ष्यैव” कारणं कल्पितकारणसापेक्षं वा जायते, तथेव 
जाग्रत्वेनाभिमतोऽपि प्रपञ्च इति न तस्य भावरूपाज्ञानोदीक्षा विद्यते | 
तस्मात्तदर्थमपि न कल्पनीयमज्ञानं सुषुपौ | 


३६. स्वप्रादुत्थितिर्यथा, तथा सुप्ोत्थितिरप्यज्ञानं विना प्रकल्पते - 
इतश्च न कल्पनीयं भवत्यज्ञानम्‌ | स्वप्रे तावन्न विद्यते जाग्रत्मपञ्चः | 
एवं च यथा स्थित्यन्तरत्वेऽपि स्वप्रस्य तत्राविद्यमानं प्रपञ्चं ततः प्रबुद्धः 
पश्यति, तथेव सुपोत्थितोऽपि द्रक्ष्यतीति कि तादृशाज्ञानकल्पनेन ? ननु 
स्वप्रेऽप्यज्ञानं विद्यत एव | कथं स्याद्ूान्तादानम्‌ 2 मैवम्‌, मिथ्या- 
ज्ञानादित्रितयव्यतिरिक्तिस्य तस्य तत्राननुभवात्‌, तत्कल्पनाया अन्याय्य- 
त्वात्निष्फलत्वाच्च | अपि च यदि नाम विद्यते स्वप्रे अस्ञानं कथमेतावता 
प्रबुद्धस्य जागसप्रपञ्चप्रतीतिः सम्भवेत्‌ ? न हि जाग्रत्मपञ्चोऽपि स्वप्र 
विद्यत इति युक्तम्‌ | न च स्वाप्रमज्ञानं जाग्रत्मपञ्चकारणम्‌, वैपरीत्यस्यापि 
शक्यशदुत्वात्‌ | दशितश्च प्राक्‌ स्वप्रनागस्तियोः कार्यकारणभावाभावः | 
न च स्वाप्राज्ञाननाशे जागसितान्ञानस्यात्मलाभे च निमित्तं विद्यते | तदेवं 
नास्ति स्वप्रात्मबोधे प्रबुद्धस्य च जागसितप्रपञ्चप्रतीतौ वा कारणं यदा 
स्वप्रकल्पकाद्धित्नं जाग्रद्रयवहारकल्पकमज्ञानम्‌ | यदा पुनः स्वप्रे जागरिते 
च वर्तमानमज्ञानमेकमेव, तदा स्वप्रनागरितयोरेकाक्ञानकार्यत्वाद्धिन्न- 
प्रपञ्चप्रतीतौ हेतुरेव न स्यादिति महदनिष्टम्‌ | न दहयज्ञानमेव निमित्तान्तर- 


४०. स्वप्रे विपर्यासात्‌ हस्त्यादीन्‌ धर्मान्‌ पश्यन्निव विकल्पयति | तत्रैव पश्यति न तु 
जागस्तादुत्पद्यमानान्‌ || मां. का. भा. ४-४१ 
४१. जन्म मायोपमं तेषां सा च माया न विद्यते || मां. का. ४-५८ 


खण्डः) जागसितिप्रपज्चोपलम्भार्थं न भावाज्ञानमद्धीकार्यम्‌ टप 
मनपेक्ष्य स्वाप्रप्रपञ्चं समुपसंहत्य जाग्रत्मपञ्चात्मना अकस्मात्परिणमत 
इति शक्यमुत्म्क्षितुम्‌, स्वभाववादगप्रधानवादान्यतरसाद्कर्यप्रसङात्‌ | 
स्वप्रकल्पकाज्ञानानिवृत्तावपि स्वप्रनाधाङ्ीकारे भावाञ्ञानानिवृत्तावपि 
तत्त्वस्चानेन सकलसंसारबाधाभ्युपगमप्रसङाच्च | अथ मतम्‌ - यद्यपि 
स्वप्रजागरितयोरेकमेवाज्ञानं तथापि तस्याकारभेदवत्ताभ्युपगमात्‌ 
समनन्तरोक्तदोषो न प्रसरति | स्वप्रकल्पकान्ञानाकारे निवृत्तेऽपि 
जागरितव्यवहारो नानुपपन्नः | तद्धत्वस्लानाकारस्य तत्र सत्वादिति | 
तदप्ययुक्तम्‌, तत्तदाकारनिवृत्तौ हेतोर्मुग्यत्वात्‌ | अज्ञाने सन्त्याकारभेदा 
इत्युपपादयितुमशक्यत्वाच्च | निरसिष्यते च स्वावसरे अज्ञानाकार- 
भेदवादः | तस्मादभ्युपगम्याप्यन्ञानं स्वप्रे जागरितप्रपञ्चोपलम्भः 
स्वप्रादुत्थितस्य नैवोपपादयितुं शक्यते | तत्समीचीन एव दृष्टान्त 
स्वप्रादुत्थित इव सुपोत्थितोऽपि जागसितिप्रपञ्चं द्रक्ष्यतीति ॥ 


३७. स्वाप्रवस्तूनां प्रातिभासिकत्वे विचारः - एतेनैतदपि प्रत्युक्तं 
यदाहुः केचित्‌ - स्वप्रनागसितियोर्यद्यप्येकै वाविद्या तथाप्यागन्तुकदोष- 
जन्यत्वं स्वप्रे विशेषः | आगन्तुकदोषजन्यत्वं च प्रातिभासिकत्वप्रयोजक- 
मित्युपपद्यते स्वप्रस्य प्रातिभासिकत्वं जागरितिस्य च केवलाविद्याकार्यस्य 
व्यावहारिकित्वम्‌ | तदेवं प्रातिभासिकमस्य स्वप्रस्य बाधे जागसििप्रपञ्चो- 
पलम्भो युज्यत एव | अत एव जागसितिऽपि प्रातिभासिकानां शुक्ति- 
रजतादीनां बाधे न जाग्रत्मपञ्चस्य सकलस्य बाधः, दोषसहिता- 
विद्याजनितस्नतनाशेऽप्यविद्यानाशाभावादिति | अविद्याव्यतिरिक्तस्य 
तादृशस्य दोषस्य स्वप्रमात्रसत्वे जाग्रत्वेनाभिमतावस्थायामसतवे च 


४६ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
मानाभावात्‌ | तुल्यमेव ह्यभयोरप्यवस्थयोर्यत्तत्काले जाग्रत्वेनाभासमान- 


त्वम्‌ | न च स्वप्रकाले स्वप्रत्वं निद्रादोषजन्यत्वं वा तस्य समनुभूयत 
इति यत्किञ्चिदेतत्‌ | यदैवमसम्भावनीयमागन्तुकदोषजन्यत्वं स्वप्नस्य, 
कथमिदं शक्यते निर्धारयितुं यत्स्वप्रघटादय एव प्रातिभासिक सन्तो 
जागसििघटादयस्तु व्यावहारिका एवेत्यविद्यापरिणामित्वाविशेषेऽपि ? 
न च मृदाद्यवयवमपेक्ष्यैव जागरितघटादिरुत्पद्यत इत्यस्ति वैषम्यं 
प्रातिभासिकवस्तुनः सकाशादिति युक्तम्‌ | यावता स्वप्रेऽपि तात्कालि- 
कोऽस्त्येव कश्चिदवयवः कार्यस्य | किञ्चैवं सुषुप्तावपि मूलाविद्यामङी- 
कुर्वतां तत्रावस्थायां प्रातिभासिककार्योत्पादो दुर्वार एव स्यात्‌ | न च 
तत्र निमित्तकारणस्यान्तशकरणस्याभावान्नोत्पद्यते प्रातिभासिक वस्त्विति 
साम्म्रतम्‌ | यस्मादनुपदं वर्णयिष्यमाणरीत्या सुषुप्तौ निमित्ताभावे तस्य 
निमित्तस्य न कदाप्यात्मलाभस्तत्र स्यादिति सुषुप्िस्थानादनुत्थानमेव 
प्रसजेत्‌ || 


३८. प्रातिभासिकेषु रूपभेदकल्पनं निष्प्रमाणकम्‌ - एतेन जागसिते 
शुक्त्याद्यवच्छिन्नचैतन्याश्रिततूलाविद्यापरिणामो मिथ्यास्नतादिः, न तु 
मूलाविद्यापरिणाम इति प्रातिभासिकेष्वेव केषाज्चिन्मूलाविद्याकार्यत्वं 
के षाज्ित्कार्याणां तु तूलाविद्याकार्यत्वं चाभ्युपयन्तोऽपरि परास्ताः | 
सर्वदापि स्नताद्युत्पत्तिप्रसङ्कात्‌ | न च दोषसहकृततूलाविद्यापरिणामस्य 
सर्वत्राभावान्नोक्तप्रसङ्ः | सर्वत्र भ्रमज्ञाने दोषसनद्धावस्यादर्शनात्‌ | न 
हि व्योमादिषु तलमलवत््वाद्यध्यासे दोषाद्यपेक्षा विद्यते | न चाविद्यैव 
तत्र दोष इति वाच्यम्‌, शुक्त्यादिष्वपि तथेव स्यादिति सर्वदा सर्वेषामपि 
रनतादिविभ्रमः स्यादित्युक्तदोषानुषङात्‌ | किञ्च मूलाविद्यायामिव 


खण्डः) जागसििप्रपञ्चोपलम्भार्थं न भावाज्ञानमङीकार्यम्‌ ६७ 
तूलाविद्यायामपि नास्ति प्रमाणमिति सर्वमेतदभित्तिचित्रम्‌ | परीक्यते चेदं 
स्वावसर इत्यलमत्र प्रसङ्ागतचिन्तनेन ॥ 


तदेवं स्वप्रस्य प्रातिभासिकत्वे जागस्तिस्य च व्यावहारिकित्वे हेतोर- 
निरूपणात्‌ नास्त्येवमपि तयोखस्थयोर्वेलक्षण्यम्‌ | तस्मात्‌ साधूक्तं - 
यथा स्वप्राजागरितं गतस्य जागसितिप्रपञ्चोपलम्भनं तथेवानपेक्ष्य 
भावरूपाज्ञानं जागसििप्रपञ्चोपलम्भनमस्तु सुप्तोत्थितस्येति || 


३९. भावाविद्याडीकारेऽपि प्रकृतदोषोऽपरिहार्यः - अपि च 
भावाज्ञानाद्ीकारेऽपि प्रपञ्चोपलम्भविचारो न निष्कण्टकः | तथा हि 
- सुषुप्तिः कि सनिमित्ताभ्युपगम्येत फिं वा निर्निमित्ता ? यदि निर्निमित्ता, 
स्वस्यापि सर्वदा सुषुपिप्रा्तिः सुषुप्यभावो वा प्रसज्येत | न चैतदिष्टम्‌ | 
सनिमित्तत्वकल्पे पुनस्तन्निमित्तं किमज्ञानमुतान्यदेवेति चिन्तनीयम्‌ | 
अज्ञानमेव चेन्निमित्तम्‌, तदा सर्वदेव सुषुपिप्रसङ्ः सर्वस्यापि, मुख्यमुक्ति- 
पर्यन्तं सर्वस्मिन्नपि पुरुषेऽनुज्जित्वा जीवन्मुक्तमप्यज्ञानानुवर्तनस्याभ्युप- 
गमात्‌ | अथान्यदेव निमित्तमज्ञानात्‌, तदा किं सुषुप्तावप्यनुवर्तते 
तदाहोस्विन्नेति विचार्यमाणो उभयथाप्यनिष्ं प्रसरति | कथम्‌ ? यद्यनुवतति 
सुषुपेरविमोक्षप्रसद्ुः, यदि नानुवर्तते ततः कुतो न भवति निद्राभङ् 
इति | न च मन्तव्यम्‌ - दण्डादिनिमित्तापायेऽपि घटादीनामनपायो दृष्टस्ततः 
कु चोद्यमेतदिति | यस्मान्निद्रावस्थापि घटवद्रव्यमिति नाभ्युपगम्यते येन 
तस्योपादाननिमित्तादीनां मृद्धदण्डादिदृष्टान्तसाम्येन निरूपणं समञ्जसः 
स्यात्‌ | अथवा पुनरस्तु कथज्चिन्निमित्तलोपेऽपि निद्राया नास्ति विपस्लिप 
इति | तदापि दोष आवृणोत्येव प्रपञ्चोपलम्भने निमित्तभूतस्याज्ञानस्य 


४८ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
सुषुपौ लब्धप्रसरत्वेऽपि तत्कार्यभूतः प्रपञ्चः कच्चित्कालं नोदेतीत्यत्र 


हेत्वभावरूपः | ननु सत्यप्युपादानकारणे मृदादिके यथा दण्डाद्य- 
भावाद्भराद्युपजनो न भवति, तथेहापि स्यादिति | न | कुतः ? सुषुप्तेः 
कदाप्यनपायप्रसङ्ात्‌ | यदि हि तत्र प्रपञ्चाभिव्यक्तिनिमित्तं न विद्यते, 
तदा तत्कथमात्मानं कालान्तरेऽपि लब्धुमीशेत 2 अथ स्यात्‌ - 
संस्काररूपं कर्मजातमस्ति तत्रेति | यथा हि वर बीजे वृक्षोत्पत्यनुकूल- 
शक्तिर्वर्तते तथाप्यविकलानां पृथिव्यादीनां जलसेकादिकर्मणां च 
साहाय्यमपेक्ष्यैव तस्मादद्ुरो जायते नान्यथा, यथा च सत्यपि जलसेकादौ 
स्वकाल एव बीजादङ्कुरो निर्गच्छति न यदा कदा वा, एवमेवेहापि 
कर्मसंस्कारसाचिव्ये सत्यपि कच्ित्कालं न व्यक्तो प्रपञ्चः स्वावसर 
एव तूपलभ्यत इति | अत्र पृच्छामः - येयं स्वकार्योन्मुखता संस्कारस्य, 
सा कि निमित्तेति ? ननु स्वाभाविकौयं कर्मसंस्कारदोहदाविद्याबीजस्य 
प्रवृत्तिस्ततो नात्र हेतुरन्वेष्टव्यः | नैतदेवम्‌ | यस्मादविद्यामडीकृत्यापि 
सर्वदा प्रपञ्चोपलम्भनमनुपलम्भनं वा प्रसज्यत इत्येतावदस्माभिरिह 
प्रदशितम्‌ | न तु त्वयाद्यापि भावाविद्या प्रसाधिता तत्स्वभावो वा| 
तदेवं स्थिते - अविद्यास्वभावोऽयं यः प्रपञ्चरूपेण परिणाम 
इत्यसिद्धमुपजीव्यासिद्धामविद्यां सुप्तौ साधयन्तं कथं नोपहसेयुः 
प्रमाणविचक्षणा इति | न च दृष्टत्वान्नासिद्धिः | त्वदभिमताविद्या- 
यास्तत्परिणामस्य वा कुत्राप्यटृष्टत्वात्‌ | तदेवं यदि भावाविद्याङ्खीक्रियते 
सुषुप्तौ, न तावन्मात्रेण जागसितप्रपञ्चोपलम्भनं सूपपादं भवति | तदर्थ 
तस्याः प्रपञ्चाकारिण परिणतिः स्वभाव इत्यप्यभ्यधिकमद्खीकार्य भवति | 


खण्डः) जागसितप्रपज्चोपलम्भार्थं न भावाज्ञानमङ्खीकार्यम्‌ ४९ 
तनिष्प्रमाणकद्वयकल्पनाट्ररं प्रपञ्चोपलम्भनस्यैवान्यथोपपादनमिति नोपेयं 


भवति तदुपपादनार्थमपि सुषुप्तावक्ञानम्‌ ॥ 


अपि च प्रपञ्चो नाम कार्यकारणसङ्खात इत्यपि वक्तुं शक्यते | न हि 
प्रपञ्चादन्यत्र कार्यकारणभावोऽस्तीति कल्पयितुं शक्यते मानाभावात्‌ | 
न च कार्यकारणभावन्ञानमन्तरा प्रपञ्चपदार्थः शक्यविज्ञानः | सर्वत्रापि 
प्रपञ्चे तदुपलम्भात्‌ | एवं स्थिते प्रपञ्चस्य केनचिदपि कारणेन भवितव्य 
मित्यद्धीकार एवान्याय्यः | ततश्च प्रपञ्चोत्पत्तिकारणमज्ञानं सुषुप्तावद्धी- 
कार्यमिति नावकल्पते | यथा हि कालस्योत्पत््र्थ प्राक्रालो नाद्खीकार्यः 
देशस्योत्पत््यर्थं वा देशः, तथा कारणप्रत्ययानुगतस्य प्रपञ्चस्य कारणान्तरं 
नाकादिक्षतव्यम्‌, स्वात्माश्रयणादिप्रसङात्‌। न च कालाकाशादीनि 
नित्यानीत्यभ्युपगम्यन्ते व्रेदान्तिभिर्येन दृष्टान्तासिद्धिः शङ्न्येत | आत्म- 
विवर्त्वमिष्यते हि कालादीनाम्‌ | ननु भावाज्ञानमपि प्रपञ्चान्तर्गतमेव | 
तेन यद्यपि कार्यकारणसद्कातरूपः प्रपञ्चः, तथापि प्रपञ्चान्तर्गतस्या- 
ज्ञानस्य तदन्यकारणत्वं न विरुद्धम्‌ | यदि हयज्ञानसहितस्य सकलस्य 
प्रपञ्चस्य कारणमव्विष्येत, तत उक्तोपालम्भः शोभेत | न त्वेतदव्विष्यते, 
अतो यत्किज्चिदेतदिति चेत्‌ | नैतदेवम्‌ | अज्ञानस्य प्रपथ्चान्तर्गतत्वे 
तस्यापि कारणापिक्षापत्तेः | न चानादित्वान्नापेक्षा, अज्ञानानादित्वस्य 
गगनारविन्दसौरभ्यतुल्यत्वमिति प्रागुपपादितत्वात्‌ | तस्मात्मपञ्चोत्पत्तयर्थ 
कारणास्ानमभ्युपगन्तव्यमिति निर्बन्धो व्यर्थः || 


४०. जागसितिप्रपञ्चमिथ्यात्वाच्च तदुपलम्भोपपत््यर्थमज्ञानाङी- 


४२. एतेन दिक्रालमनपरमाण्वादीनां कार्यत्वं व्याख्यातम्‌ || सू. भा. २-२३-७ 


८५० मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
कारानवश्यकता - अपरं च सुषुप्तौ यथा स्वप्रप्रपञ्चो विलीयते तथा 
जागरितिप्रपञ्चोऽपीति स्थिते सुषुपिं त्यक्त्वा प्रपञ्चं पश्यतोऽयमेर्वं 
जाग्रत्मपञ्च इति गमकं किमस्ति येनास्य मिथ्यास्वप्रविलक्षणत्वं 
प्रतिस्ायेत? प्रपञ्चितं च प्रागेव जागरितस्य व्यावर्तकधर्मो न विद्यते 
येनायं स्वप्रादिविच्यं सायेतेति | इत्थं स्वप्रनागसििप्रविवेको निरुपपत्तिको 
मिथ्याभूतस्वप्रतुल्यमेव तु जागरितं सर्वथेति फलितम्‌ | तत्कथं नु 
मिथ्याकल्पितैर्जागरितवस्त्वाभासोपलम्भनैः सुषुप्ते भावाज्ञानं प्रमीयेत 
धूमाभासेनेव वहिः 2 


स्यादेतत्‌ - न वयं जागसतिप्रपञ्चोपलम्भनलिङ्धेन सौषुप्ताज्लानं 
तत्कारणमनुमिनुमः | कि तु तदुपलम्भनान्यथानुपपत्तिः सुषुपतेऽस्तानं 
कल्पयतीति ब्रूमः | यथा हि शुक्त्यादौ स्नताद्यर्थभानं तद्राधश्च 
मिथ्यार्थावभासोपादानभूतमिथ्याज्ञानमन्तरा नोपपद्येते, प्रकृ तेऽप्येवं 
जाग्रत्मपञ्चोपलम्भनमन्यथानुपपद्यमानं सत्सोषुपाक्ञानं तद्पादानमुप- 
पादयतीति | तदेतदसारम्‌, मिथ्यावस्तुन उपादानादिकादक्षाविरहात्‌ | 
न हि कार्यकारणादिभावेन व्यवस्थितं वस्तु, अथ च मिथ्येत्युपपद्यते | 
स्फुटयिष्यते चेदमग्रे मिथ्यावभासनिरूपणे | तस्मात्सर्वथापि जागरिते 
प्रपञ्चप्रतीतिसिद्धयर्थ सुषुप्तावविद्या न स्वीकार्येति दिक्‌ ॥ 


जीवब्रह्मविभागसिद््यर्थं न मूलाविद्या स्वीकार्या 


४१. सुषुप्तावपि जीवब्रह्मविभागः स्वीकरणीय इति पक्षः - अत्राह 
- यदेतदभिहितं जागरितिस्य व्यावहारिक सत्त्वम्‌, स्वप्नस्य च 
प्रातिभासिकसत्वं नात्रास्माकमत्यन्तमाग्रहः, अधिकारिविशेषविषयत्वात्‌ 


खण्डः) जीवब्रह्मविभागसिद्धयर्थ न मूलाविद्या स्वीकार्या ५५१ 
प्रक्रियायाः | अधिकारिभेदकल्सिता हि प्रक्रियाभेदाः शास्त्राचार्यैरनृद्यन्ते | 
तत्र केचित्‌ स्थूलबुद्धयो मन्यन्ते जागरितस्य स्वप्रतोऽधिकसत्ता न्याय्येति, 
तदनुसारेणेदं व्यावहारिक प्रातिभासिक सत्ताभेदवचनम्‌ | वस्तुतस्तु 
सर्वस्यापि दृश्यजातस्य स्वप्रवत्‌ प्रातिभासिक सतत्वमेवेति युक्तम्‌, 
दृष्टिसृष्ठत्वात्‌ | सुप्प्रबुद्धदृष्टिरेव हि सृष्टिः, सुषुपतेऽदृष्टिश्च लयः | तथा 
च श्रुतिः - एकमेकास्मादात्यन सर्वे प्राणा सर्वे लोका? स्वे केवाः (वृ. 
२-१-२०) इत्यादिका | स्मृतिश्च - अविद्यायोनयो भावाः सर्वेऽमी 
बुदा इव | क्षणमुद्धूय गच्छन्ति ज्ञानैकजलधौ लयम्‌ || (यो. ६८(पू.) 
१२७-२०) इत्यादिः | तस्मात्‌ प्रातीतिक सत्त्वात्‌ सर्वस्य दैतजातस्यापि, 
न नः किच्िच्छिद्यते स्वप्रनागरयोर्वेलक्षण्यासिद्धावपि | तथापि त्वा 
तत्त्व- साक्षात्कारं दृश्यानामुच्छेदाभावेन तेषां सुषुप्तावपि काचिदवस्था 
अवश्यं वाच्या भवति | अन्यथा हि - सुषुप्तौ जीवब्रह्मविभाग- 
स्याप्रतीतत्वेनाविद्यमानतया प्रतिसुषुपि मुक्तिः, प्रबोधे पुनरावृत्तिश्चा- 
पद्येयाताम्‌ | न चैतदिष्टम्‌ | तस्मात्‌ सुषुपावेव मुक्त्यभावाय जीवब्रह्मविभागः 
स्वी-करणीयः | कि च बौद्धान्‌ प्रति प्रत्यभिज्ञानादिना विश्वस्य स्थायित्वं 
सूत्रभाष्यादिषु (सू. भा. २-२-२७) प्रतिपादितम्‌ | तेन च विरोधः 
स्याद्यदि येन केनापि रूपेण विश्वस्थायित्वं नाङ्ौक्रियेत | अतस्तद- 
विरोधाय च मूलाविद्यात्मना सुषुप्ते तस्य स्थितिरद्धीकरणीया | अपि च 
जीवत्रह्मविभागस्य कार्यत्वे सुषुप्तौ तस्याभावाद्रह्यण्येवाविद्यासादुर्य स्यात्‌| 
तस्मात्‌ तत्परिहाराय विभागोऽनादिरिति, सुषुषौ च विद्यत एव जीवनब्रह्य- 
विभाग इति, न चाविद्यातन्त्र इति च कल्पनीयम्‌ | यथा ह्यात्माविद्ययो 
सम्भन्दोऽविद्यातन्त्रो नाविद्योपादानः, तथा विभागोऽपि भविष्यतीति || 


५२ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 

४२. जीवब्रह्मविभागो नाविद्यातन्त्रः - तदेतदविचारसुन्दरम्‌ | तथा 
हि - दृश्यानां तत्त्वसाक्षात्कारपर्यन्तमुच्छेदो न भवितुमर्हतीति तेषां 
काचनावस्था वाच्येति यदुक्तम्‌, तत्र कोऽभिप्रायः 2 किमुच्छेदो नाम 
वास्तविक एव नाश आहोस्वित्‌ सम्यग्ज्ञानेन बाधः ? नाद्यः, सर्वदृश्य- 
जातस्य मिथ्यात्वाद्धीकारात्‌ | द्वितीये तु सर्ववस्तूनां प्रातीतिकं सत्त्वं 
स्वीकृत्यापि प्रतीतिव्यतिरि्तिस्थले काजञ्चनावस्थामप्रतीतामपि सम्भाव- 
यतः कथं न व्याघातः ? न चैवं वाच्यम्‌, दृष्टिसृष्टिेव न मिथ्यात्वप्रयोजिका 
सर्वत्र | जीवब्रह्मविभागाद्यनादिषु दृश्यत्वादिकमन्यदेव तत्र हेतुर्भविष्य- 
तीति | तथापि ह्यप्रतीतस्य जीवब्रह्यविभागस्य कल्पनं निष्प्रमाणकं व्यर्थ 
च स्यात्‌| ननु कथं निष्प्रमाणकं व्यर्थं वा ? दशितं खलु प्रमाणं 
सुप्प्रबोधस्यान्यथानुपपत्तिः | प्रयोजनं च क्षणिकमतप्रवेशनिवारणम्‌ | 
मैवम्‌, दृष्टिसृष्यभ्युपगमेन सुप्तप्रबोधकारणगवेषणे कारणाभावात्‌ | 
स्वप्रवदेव सर्वं प्रतीयते न तु वास्तविकमिति ह्यभ्युपगम्यते | सुप्तप्रबोधोऽपि 
तथेव भविष्यति | नन्वेवमपि जगतः स्थायित्वं कथमुपपाद्यताम्‌ ? न 
कथमपि, वादेऽस्मिंस्तस्यानवकाशात्‌ | आयातं तर्हि क्षणिकमतेन साङ्र्य 
भाष्यविरोधश्चेति चेत्‌ | न | अनिष्टनिवारणाय त्वत्मक्रियैव निष्रमाणिकापि 
स्वीकार्येति राजशासनाभावात्‌ | यथा त्वत्रोक्तविरोधाभावस्तथाग्र 
दर्शयिष्यामः | ननु तथापि जीवब्रह्मविभागोऽविद्यातन्त्रोऽङीकरणीय एव | 
अन्यथा हि ब्रह्मण्येवाविद्यासाद्धर्य स्यादिति चेत्‌ | मैवम्‌ | परस्पराश्रय- 
प्रसङ्गात्‌ | जीवस्य ब्रह्मण्यविद्येति विभागमपेक्ष्यैव ह्यविद्या स्वात्मानं 
लभते | तत्कथमविद्यानन्त्रो विभागः स्यात्‌ ? तस्यास्माद्धेद इत्यत्र भेदस्य 
भेदपुरस्सरत्ववदस्तु विभागपुरस्सराप्यविद्या विभागकल्पिकेति तु 


खण्डः) जीवब्रह्मविभागसिद्धयर्थं न मूलाविद्या स्वीकार्या ५३ 
नोद्धाव्यम्‌, तत्राप्यसंप्रतिपत्तेः | भेदस्य परस्परातिरेकत्वमन्तरेणासिद्धि- 
रतिरेकत्वस्य भेदपुरस्सरत्वमिति परस्परसंश्रयो यथा, तथा अत्राप्यविद्या- 
विभागयोरितिरेतरसंश्रयणस्य स्फुटत्वात्‌ समानयोगक्षेमत्वमेवोभयोरपि 
पक्षयोः || 


४३. अनादिरविद्येत्यपि न सम्यक्‌ - ननु नैष दोषः प्रकृते, 
अविद्याविभागप्रवाहस्य बीजाङ्कुरवदनादित्वादिति चेत्‌ | मैवम्‌, अनादित्व- 
ब्रह्यास्त्राश्रयणस्योत्तरापरिज्ञानमूलत्वात्‌ | वस्तुतः कस्यचिदप्यनादित्वस्य 
दुरूपपादनीयत्वाच्च | उपद्शितदृष्टान्तात्‌ स्यादिति चेत्‌ | तदपि नोचितम्‌, 
दृटन्तोदाहरणमात्रेण कस्यचिदप्यर्थस्यासिद्धेः | किं च दृष्टान्तं प्रसाध्य 
ह्यनन्तरं तत्साम्यात्‌ प्रकृते किचिदतिदेष्टव्यं भवति, न च सम्भवत्यत्र 
दृष्टान्तः | बीजस्याङ्कुरस्य वानादित्वं हि कदापि न दृष्टम्‌ | नापि बीज- 
तदङ्कुरव्यक्तिमन्तरेण बीजाद्कुरसन्ततिर्नाम विद्यते क्वचित्‌ | तस्माद्ृष्टान्त 
नैव" कस्यचिदप्यनादित्वम्‌ | अथ स्यात्‌, - अविद्यैवात्रानादिर्न 
पुनरविद्याविभागप्रवाहः | अविद्यातन्त्रो हि विभागोऽस्माकमिष्टः | 
अविद्यायाश्च सादित्वे तन्निमित्तस्याप्यपक्षा स्यात्निमित्तान्तरे, एवं तस्याप्य- 
न्यापेक्षेत्यनवस्थानमेव पर्यवस्येत्‌ | अविद्योच्छेदानपेक्षो नि्निमित्तश्च 
मोक्ष इति पक्षे तु मोक्षकथाप्रसङ एव न स्यादिति - जीव इशो विशुद्धा 
चित्‌ तथा जीवेशायोर्भिदा | अविद्यातचितोर्योगः षडस्माकमनादयः || 
इति प्राचां वचनमनुरुध्य मूलाविद्यायाः स्वरूपतोऽनादित्वमेव स्वीक्रियत 
इति चेत्‌ | यद्येवमुभयपक्षेऽपि दोषं पश्यति भवान्‌, भवत्वेवम्‌ | 


४३. बीजाङ्कराख्यो दृष्टान्तः सदा साध्यसमो हि सः || मां. का. ४-२० 


(५.४ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
भवत्कल्पितस्तु पक्षो निर्दूषण इति न सम्म्रतीमः | यस्मादादिरहिताविद्या 


नेच्छेत्तमर्हतीत्यनिरमेक्षप्रसङ्‌ एवात्रापि स्यात्‌ | न ` ह्यनादिरथ चोच्छेदार्ह 
इति क्वचिदृष्टान्तोऽस्ति | ननु प्रागभावोऽनादिरप्यन्तवान्‌ दृष्टो लोके 
प्रतियोगिजन्मना | यथा हि सौगतानां तत्वभावनाप्रचयेनानादिवासना- 
सन्तानानां निवृत्तिः, यथा वा ताकिंकाणां मिथ्याज्ञानप्रवाहोऽनादिरपि 
निवर्तते, यथा वा साङ्ख्यानां विवेके नानादेरप्यविवेक स्यान्तो भवति, 
मीमांसकानां च धर्मतत्तवज्ञानप्रागभावनाशो यथा, तथानादिरपीयमविद्या 
विनश्येद्विद्योदयादूर्ध्वमिति | न, परतन्तरदोषप्रदर्शनमात्रेण स्वदोषानिवृत्तेः | 
अनादित्ववादस्यैव चात्र विचारणीयत्वाद्रष्टन्तानुपपत्तिः | न च सर्वैरपि 
वादिभिरवश्यमाश्रयितव्यत्वाददोषतैव न्याय्यमस्येति विभावनीयम्‌ | 
वेदान्तिनामनादिवादस्यानपेक्षणात्‌ | यथा चानपेक्षा तथाग्रे स्फुटयिष्यते | 
प्रागभावदृष्टान्तस्तु नैवात्र सङ्तः | अविद्यां खलु भावरूपां रोचयन्ते | 
भवन्तः | अभावस्य निर्विंशेषत्वाच्चैतदेवं ` प्रतिपत्तव्यम्‌ | न हि 
प्रागभावाद्यनन्तानभावविशेषान्‌ कल्पयन्तोऽनुसर्तव्या भवन्ति ताकिंकाः, 
तादृशाभावेषु स्वरूपतो लक्षणतो वा विशेषं ^ दर्शयितुमशक्यत्वात्‌ | 
अपि चाभावस्यापि यद्युत्पत्तिविनाशादिभावधर्मता स्वीक्रियेत, तदा 


४४. अनादेरन्तवत्तवं च संसारस्य न सेत्स्यति || मां. का. ४-३० न ह्यनादिस्सत्नन्तवान्‌ 
कश्चित्पदार्थो दृष्टो लोके ॥ मां. का. भा. ४-३० 

४५. निविशेषोऽप्यभावः क्रियागुणयोगाद्रव्यादिवद्विकल्प्यते || तै. भा. १ अव 

४६. एकस्याभावो द्रयोरभावः सर्वस्याभावः प्रागभावः प्रध्वंसाभाव इतरेतराभावोऽत्यन्ताभाव 
इति लक्षणतो न केनचिद्विशेषो दर्शयितुं शक्यः || गी. भा. १८-४८ 


खण्डः) जीवन्रह्मविभागसिद्धयर्थं न मूलाविद्या स्वीकार्या ५५ 
परिप्लवेतैव ˆ भावाभावविभागसङ्कथेत्यहो जम्बुकाद्धीतस्य व्याघ्रमुख- 
प्रवेशाध्यवसायः | तस्मात्‌ प्रागभाववदित्यद्ष्टान्तः | 


एतेनेदमपि परिहतं भवति - न भावरूपिण्येवाविद्या वस्तुतः, शश- 
शृङ्ादितुच्छव्यावृत्त्यर्थमेव तु तस्यां भावत्ववाचोयुक्तिः | तस्माद्धावा- 
विद्याया अपि सद्रैलक्षण्यादेव प्रागभाववद्धाविनी निवृत्तिरिति | यदि हि 
सद्रैलक्षण्याननिवृत्तिसित्युच्यते, तहिं वक्तव्यमसद्वैलक्षण्यात्क स्मान्न भवेद- 
निवृत्तिरपीति | ननु ज्ञानेनाज्ञानं निवर्त्यत इति विशेषव्यातिः | अनादिर्न 
निवर्तत इति च सामान्या | अतो भवेत्‌ प्राबल्यं भावाज्ञाननिवर्तकव्यापतरितिं 
चेत्‌ | मैवम्‌, अज्ञानत्वसिद्धौ जाननिवर्त्यत्वसिद्धिस्तत्सिद्धावेव 
चाज्ञानत्वसिद्धिरिति परस्परपिशाचिकावेशप्रसद्धात्‌ | न हि त्वदभिमत- 
मन्तानमद्यापि सिद्धमस्ति | न च मिथ्याज्ञानादीनि न सन्त्युभयसिद्धान्य- 
ज्ञानपदभाग्ि, यान्याज्वेनैव भजेरन्विशेषव्यापतरविंषयताम्‌ | तस्मात्व- 
दभ्यूहिताविद्याया अनिर्मोक्षस्तदवस्थ एव | तस्मादविद्याया अनादित्वा- 
सम्भवात्परस्पराश्रयदोषः सुस्थ एवेति नाविद्यानन्त्रो जीवब्रह्मविभागः 
सिध्यतीति || 


४४. विभागस्य सुषुप्तावपि स्वीकारे तस्य मिथ्यासत्तवं न सम्भवतिः 
- यत्पुनः सुषुप्तावपि विभागसिद्धयर्थमविद्या कल्प्यत इति, तदिष्टहतस्य 
दुष्टव्याघ्रस्योत्थापनार्थं सञ्जीवनमन्त्रः पुरश्चर्यते | यतौ विभाग एव 
बन्ध इति कृत्वा मुमुकषर्यतते तद्विसरंसनाय | स च विभागः सुषुप्तौ न 


४७. न ह्यभाव उत्पलादिवद्विशेषणसहभावी | विरोषणवत््वे भाव एव स्यात्‌ ॥ तै. भा. 
१ - अव 


५६ मूलाविद्यानिरासः ( दवितीयः 
केनाप्यनुभूतचरो नापीच्छति कश्चित्तदनुभवं निद्रायामपि जाग्रति यथा, 


तस्यानिष्टरूपत्वात्‌ | तस्यास्य विभागस्य सिद्धि किं पुरुषार्थ लिप्सवः 
केन वा लिद्धेनानुमास्यन्ति भवन्तः ? यदा हि सुषुप्तावपि विभागस्यानुवर्तनम्‌, 
तदा विभागस्यार्थगतत्वमेवायास्यति न तु मिथ्याविद्यमानतेति दूरनिरस्ता 
ततो विनिर्मोक्षप्रत्याशा || 


ननु कथमर्थगतो विभागः ? अविद्यातन्तरः खल्विष्यतेऽस्माभिः सः | 
अविद्यासम्बन्धवच्च विभागस्याप्यविद्याविशिष्टाश्रयत्वं न दोषाय भवतीति 
चेत्‌ | न, विभागस्याविद्यातन्त्रत्वमविद्यायाश्च विभागपुरस्सरत्वमित्यन्यो- 
न्याश्रयः स एव खलु दुरात्मा पूर्वोक्त आवर्ति | कि चेदमुच्यतेऽविद्या- 
सम्बन्धवदिति सिद्धवत्कृत्य ? सिद्धे हि तादूशसम्बन्धे घटेत दृष्टान्तः | 
भवदभिमता चाविद्या नाद्यापि प्रसाधिता, कुतः पुनस्तस्या आत्मसम्बन्ध- 
सङ्थेति | अविद्यासम्बन्धश्च तात्विको वा स्याम्मिथ्या वा ? यदि 
तात्विकस्तहिं नैव मुच्येतात्मा तत्सम्बन्धादित्यनिष्टं कल्पितं स्यात्‌ | 
अथ मिथ्या स इति | तत्कु तोऽवसीयत इति वक्तव्यम्‌ | संसार्यसंसारि- 
साधारणेयमविद्या न कमप्यामरणं मोचयतीति ह्यक्तं भवद्धिः || 


ननु जीवन्मुक्तो नाविद्याग्रस्तः, कि तु तत्संस्कारमात्रशेषः प्रपञ्चं 
पश्यतीत्युपदिषटमस्माभिः | नेत्युच्यते | प्रपञ्चप्रतिभासस्य यद्यविद्या 
कारणम्‌, तदा संस्कारशब्दाभिलप्याप्यविद्यैव भवति नान्येति नामान्तर- 
ग्रहणमात्रेण को वा लाभः स्यात्‌ ? अथोच्येत - अविद्यासंस्कार 
स्थूलाविद्यावन्न जन्मान्तरदायी, कि तर्हि प्रारब्धफलोपभोगेनैवोपक्षीयते | 


खण्डः) सुषुपौ स्वरूपानवभासव्यवहारतोऽपि न भावाज्ञानसिद्धिः ८७ 
तस्मान्न दोष इति चेदिति“ | तच्च न, प्रमाणाभावात्‌ | न" ह्यस्ति 
प्रमाणमविद्यानाशानन्तरमपि तत्संस्कारः कच्चित्कालं तिष्ठति, तत्त्वान्‌ 
सन्धानाच्च प्रक्षीयत इति | यदा च कृतवेदान्तश्रवणानामप्यनुवर्तति 
तत्त्वज्ञानिनामपि सतामविद्यासंस्कारः, तत इदं भवति - नाविद्यातत्कार्य- 
प्रध्वंसाय तत्त्वज्ञानमेषितव्यं तत्सूतेरनन्तरमपि निरवशेषतस्तदनपायात्‌, 
अपि तु कारणान्तरमेव संसारनिवर्तकमिति | अतो नास्ति भवन्मतेऽविद्या- 
सम्बन्धो मिथ्यारूप | सत्यसम्बन्धस्तु नेष्यते || 


तदित्थमुभयथापि सम्बन्धासिद्धया तं सम्बन्धं दृष्टान्तीकृत्य जीवब्रह्य- 
विभागमविद्यातन्त्रमेष्ठं न शक्यते | तथा चार्थगत एव स्याद्विभागः स 
चानिष्टं इति | तस्मान्न जीवब्रह्यविभागसिद्धयर्थमपि स्वापे भावाविद्या 
स्वीकार्येति स्थितमेतत्‌ || 


सुषुप्तौ स्वरूपानवभासव्यवहारतोऽपि न भावाक्ञानसिद्धिः 


४५. आत्मा नास्ति न प्रकाशते इति व्यवहारान्यथानुपपत्तिः 
कारणाविद्यायां प्रमाणमिति पक्षानुवादः - अथास्त्वपरः पक्षः - 
सुषुतिगताविद्या न सती, विद्यया तस्या अपसारात्‌ | नाप्यसती, 
प्राण्विद्याप्रापि तदनुभवस्य दुरपहवत्वात्‌ | नात्मनो भिन्ना, स्वतो 
निरूपणार्हस्य स्वरूपस्याभावात्‌ | नाप्यभिन्ना, चैतन्यस्वरूपस्यात्मन 
४८. इतिकारः तुटितः प्रथममुद्रणे || 
४९. कामहेतौ हि विध्वस्ते न कश्चिदवशिष्यते | 


संस्कारोऽथवाप्यन्यः सर्वस्याज्ञानमूलतः || 
वृ. वा. ४-४-३७९ 


५८ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
आवरकत्वात्‌ | एवं सदसदादिरूपेण नि्व॑क्तुमशक्या कारणाविद्या कथं 


त्वदुक्तं विकल्पं सहेत ? न चैवं तिर्वचनाभावे भावत्वमेव तस्या 
नावकल्पेतेति चोदनीयम्‌, भावानवबोधात्‌ | अज्ञानस्य हि भावत्वं न 
परमार्थसत््वं किन्त्वभाववैलक्षण्यमेव विवक्षितम्‌ | तदेवं सदसदादि- 
रूपेणानिर्वचनीयाविद्या | तस्याः सत्त्वं यद्यपि नानुभूयते | यद्यपि 
स्वप्रप्रपञ्चाविशेषाज्ागसितप्रपञ्चोऽपि मिथ्यैव, तथा च न तद्वितानार्थ 
कारणाविद्यानुमानं श्लक्ष्णम्‌ | यद्यपि सुषुप्तिः सनिमित्तत्वनिर्निमित्तत्ववादि- 
विकल्पं न सहते | यद्यपि च स्वापे निविषयानुभवो विद्यत एव 
सार्वजनीनः | किं बहुना, यद्यपि सर्वविधविकल्पासहा कारणाविद्या, 
तथापि सुषुप्तौ स्वय॑ज्योतीरूपस्यात्मनोऽनवभासव्यवहारान्यथानवक्लृष्या 
साद्धीकार्यैव भवति | सुषुप्तौ हि न भासते ममात्मेति व्यवहरति लोकः | 
स चानवभासो न मिथ्याज्ञानात्‌, तस्यं तत्राभावात्‌ | नाप्यग्रहणात्‌, 
कादाचित्कस्य तस्य स्वरूपानवभासकत्वायोगात्‌ | नापि मिथ्याज्ञान- 
संस्कारात्‌ | संस्काराणां तथा प्रतिबन्धकत्वे प्रमाणाभावात्‌ | तस्मान्नास्ति 
न प्रकाशत इति व्यवहारान्यथानुपपत्तिः कारणाविद्यां कल्पयतीति न 
किञज्चिदपहीनमिति || 


४६. सुषुपिविषयकजाग्रद्रयवहारान्न सौषुपाज्ञानसिद्धिः - अत्रोच्यते 
- नास्ति ममात्येति तावन्न कदापि व्यवहारो भवति | न हि कस्यचिदपि 
भवति प्रत्ययो नाहमस्मीति | न प्रकाशत इति तु देहादिरूपेण गृहीते 
आत्मनि भासमाने एव वेदान्तोदितस्वरूपेणाऽभासमानत्वादज्चानकृतो 
व्यवहारः | स च व्यवहारः प्रबोधे भवति न तु सुषुप्ताविति कथं तादूश- 
व्यवहारादज्ानं सिध्येत सुषुप्तौ ? व्यवहारस्य ह्यभिज्ञाभिवदनमुपादान- 


खण्डः) सुषुषौ स्वरूपानवभासव्यवहारतोऽपि न भावाज्ञानसिद्धिः ५९ 
मर्थक्रियेति चातुविध्यमङ्कीक्रियते | चतुविधोऽप्ययं व्यवहारो जागरिते 
स्वप्रे वा सम्भवतिं | न त्वन्यतमस्याप्यस्य व्यवहारप्रकारस्य सम्भवोऽस्ति 
सुषुप्ते | तस्मान्न दृष्टार्थापत्त्या प्रमीयते सौषुपताज्ञानम्‌ || 


ननु तथापि जागरितव्यवहारान्यथानुपपत््यैव स्वीकार्य भवति तादृशा- 
ज्ञानम्‌ | सुषुप्िविषय एव हि व्यवहारः प्रचलति जागरे - मम सुषुप्तौ 
नात्मा प्रकाशते स्मेति | व्यवहारश्चायं स्मृतिरूप इति भावाज्ञानानु- 
भवोऽनुमीयताम्‌ | न, अन्याय्यत्वात्‌ | अन्याय्यं हि भवत्यवस्थान्तरगत- 
स्मृतेरवस्थाम्तरगतानुभवानुमानम्‌, मा भूदभ्रान्तयोर्व्यधिकरणयोरनुभवयो- 
रेक तरेणापरनिराकरणस्यापि न्याय्यत्वमिति | यथा हि कश्चिदनुमिमीते 
- यत इदानीमहं क्षुतक्षामकण्ठस्ततो नाहमभुग्ि तदात्वे किञ्िदपीति, 
तद्वदेवायमवस्थान्तरानुभवमाग्रित्य सुषुपिस्वरूपनिश्चयोऽपीति | ननु 
विषम उपन्यासः | नाहमभुञ्जीति स्मरणमतीतकालविषयक नास्ति 
दृष्टान्ते | प्रकृते तु सुषुपिविषयकमेव विद्यते स्मृतिर्नाहमात्मानमद्राक्षं 
सुषुप्त इति | तन्याय्यमेवानुमानमिति पश्यामः | नैतत्साधु, जाग्रदाश्रयस्य 
सुषुप्तिविषयक परामर्शस्य स्मृतित्वे बाधकयुक्तेरुक्तत्वात्‌, स्मृतेरनुभवानु- 
मानमन्याय्यमिति पूर्वमेव प्रसाधितत्वाच्च || 


४७. भावरूपाज्ञाने नास्त्येवानुमानं क्वचिदपि कुतः सुषुप्तौ ? - 
अपि च दृष्टमेव हि तजातीये व्यक्त्यन्तरेऽनुमीयत, न तु जातुचिदपि 
सुषुप्तौ भावानज्ञानं दृष्टचरम्‌ | अवस्थासाम्यात्‌ स्वप्रादिषु दृष्टमिति 
हेतोरेवाश्रयणाद्यद्यनुमीयेत, तदा तत्साम्यात्‌ सप्रपञ्चत्वमपि कि 
नानुमिमीथाः 2 न चास्ति दृष्टं भावाज्ञानं स्वप्रनागरयोरपि, प्रत्यक्ष- 


६० मूलाविद्यानिरसः (द्वितीयः 
स्यान्यतैबोपपादितत्वात्‌ | ननु सुषुपधिविषयक स्मरणोपपत्त्यर्थं 
समान्यतोऽनुमितस्य भावरूपाक्ञानलक्षणविशेषे पर्यवसानं भविष्यत्यतो 
दृष्टमेवानुमेयमित्यनुपपत्नो निर्बन्धः | कि च - विवादाध्यासितं प्रमातृ- 
विशेषनिष्ठं प्रमाणज्ञानं तनिष्ठप्रमाभावाद्यतिरिक्तानादेर्िवर्तक भवितुमर्हति | 
प्रमाणत्वात्‌ तदन्यप्रमातृविशेषनिष्टप्रमाणज्ञानवत्‌ | न च दृष्टान्तोऽप्यप्रसिद्ध 
साध्यम्‌ | चैत्रनिष्ठं हि प्रमाणं मत्रनिष्टप्रमाभावाद्यतिरिक्तस्य तत्प्रागभावस्य 
निवर्तकमिति सुप्रसिद्धम्‌ | मत्रनिष्ठं तु प्रमाणं न तननिष्ठप्रमाभावाद्यतिस्तस्य 
कस्यचित्मरागभावस्यानादेर्निवर्तकमिति, तत्र प्रमाणत्वनिर्वाहायावश्यं 
स्वीकार्य भवत्यनादिस्लाननिवर्त्यं किञ्चित्‌ | तदेवं सामान्यतोऽनुमितमेव 
भवत्वभिमताज्ञानमिति चेत्‌ | मैवम्‌, स्मरणस्यान्यतैवोपपादितत्वात्तदुप- 
पत्यर्थं सामान्यतोऽनुमित्यनुदयात्‌ | यत्तु रचनमनुमानस्य प्रमातृविशेषनिषठ 
प्रमाणमज्ञानमित्यादि, तत्र प्रष्टव्यो भवान्‌ - प्रमात्रन्तरनिष्ठं प्रमाणम- 
भावाद्यनिवर्तकमिति कुतो निरणायीति | ननु नाहं तत्ममाणज्ञानम- 
भावाद्यनिवर्तकमिति निर्णेतुं प्रवृत्तः, किं तु विवादाध्यासितप्रमातु- 
वेरोषनिष्प्रमाभावाद्यतिरिक्तिानादेर्निवर्तकमिति | स चानादिः प्रागभावरूप 
इत्युभयसम्मत इति चेत्‌ | न, तत्राप्यभावादित्रिक स्यैव निवर्त्यत्वदर्शनात्‌ | 
न हि प्रमात्रन्तरे अभावादिव्यतिखितिमनादिं दर्शयति भवान्‌ | ननु तथापि 
चैत्रनिष्ठं प्रमाणेन निवर्त्यं मैत्रनिष्ठाभावादिव्यतिरिक्तम्‌ | मैत्रे तु तदेव 
साध्यत इति किमत्रापहीनम्‌ ? नैतदेवम्‌, मेत्रप्रमाणस्यापि मैत्रनिष्टप्रमा- 
भावादिनिवर्तकत्वेनैव चारितार्थ्यसम्भवात्‌, चेत्रनिष्ठस्य स्वनिष्टठतदभावादि- 
निवर्तकत्वेनैव यथा | यदि हि मैत्रनिष्ठस्य प्रमाणस्य दृष्टं निवर्त्यमेव न 
समभविष्यत्‌, तदा प्रमाणस्य प्रमाणत्वनिर्वाहायाद्ष्टमपि किज्चिदकल्प- 


खण्डः) सुषुप्तौ स्वरूपानवभासव्यवहारतोऽपि न भावाज्ञानसिद्धिः ६९ 


यिष्यत | न त्वेवं न सम्भवति | चैत्रे मैत्रनिष्ठातिरिक्तनिवर्तकत्वं तु 
चैत्रस्य मौत्रातिरिक्तत्वात्‌, न पुनः सर्वत्र प्रमाणस्य मैत्रनिष्ठप्रमाभावा- 
द्यतिरिक्तिनिवत्यपिक्षणादिति न किञ्चिदत्र चित्रम्‌ | अपि चाभ्युपगम्यापि 
मेत्रानिष्ठप्रागभावाद्यतिरिक्तं प्रष्टव्योऽसि - कथमध्यवसितोऽसि तस्य 
भावत्वमिति | न तावज्ज्ञाननिवर्त्यत्वात्‌, प्रागभावस्यापि निवर्त्यत्वेन 
त्वयैवात्रोदाहरणात्‌ | नापि परिशेषात्‌, भावाञ्चानस्य प्रमाणान्तरेणा- 
सिद्धत्वात्‌ | एतेन यदाहुः - विवादपदमनादेर्भावस्य न निवर्तक 
पदार्थत्वात्सम्मतवदिति प्रत्यनुमानं न भवति, अनादेरभावातिरिक्तस्य 
सम्प्रतिपन्नातिरिक्तिस्य प्रतिवादिनोऽप्रसिद्धत्वादिति | तदप्यनवकाशी- 
कृतम्‌| ज्ञानाभावादिनिवर्तनमेव प्रमाणज्ञानकृत्यमित्यङकारात्‌ | 
तस्माद्यावन्नोपपाद्यते प्रसिद्धपमाप्रागभावादिनिवर्तकत्वेनैव प्रमाणत्वं न 
सेत्स्यतीति, तावदज्ञानानुमानं न समीचीनं भवति | अपि व्यतिरिक्तानादेनिं- 
वर्तको घटत्वाद्वटान्तरवदित्यनुमानेन किं तनिवर्त्यो भावपदार्थः सिध्यति? 
न चेदत्र को विशेषः ? उक्तश्च अविद्याया अनादित्वेऽ भावस्य प्राग- 
भावादिविभागत्वे च दोषः || 


यदप्यनुमानम्‌ ~ विगीतो विभ्रम एतज्ज्ञानकारणाबाध्यातिर्तिपादानः, 
विभ्रमत्वात्‌, देवदत्तादिविभ्रमवदिति | तत्राप्यतिरक्तित्वमेवान्यथोपपाद- 
नीयम्‌ | आभाससाम्यं चानुमानस्य दर्शयितुं सुशक पूर्ववत्‌ | तस्माद्विभ्रमो- 
पादानत्वेनापि न भावाज्ञानसिद्धिः ॥ 


अस्तु तहीदमनुमानम्‌, - विवादपदं प्रमाणज्ञानं स्वप्रागभावव्यतिर््ति- 
स्वविषयावरणस्वनिवर्त्यस्वदेशगतवस्त्वन्तरपूर्वकम्‌, अप्रकाशितार्थ- 


६२९ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
प्रकाशकत्वात्‌, अन्धकारे प्रथमोत्पन्नप्रदीपप्रभावदिति | मैवम्‌ - 
अन्धकारस्याप्यभावत्वस्य शक्योपपादनत्वात्‌ | प्रकाशकत्वस्य चोभय- 
साधारणस्य निरूपणानर्हत्वात्‌ | यत्तु प्रकाशकत्वं प्रकाशक पदवाच्यत्वं 
साधारणमिति, तदतीवोपहास्यम्‌ | अयं मदीयदाद््रियापनोदनसामर्थ्यवान्‌ 
कु बेरत्वात्‌ अलकाधिपतिवत्‌, - -इत्यनुमानस्यापि समीचीनत्वापत्तेः | 
न च प्रकाशकशब्देन शास्त्रे सर्बदेशकालयोर्वा व्यवहियमाणत्वं 
विवक्षितमित्यदोष | परिभाषामात्रेण सिद्धस्य नदीत्वादेरपि (पा. सू. 
१-४-२३) समीचीनानुमानहेतुत्वप्रसक्तेः | दारुहस्तिनोऽपि सवदिशकाल- 
योर्हस्तित्वेन व्यवहियमाणस्य तथात्वापत्तेश्च | तस्मादप्रकाशितार्थ- 
प्रकाशकत्वादिति न साधुरहेतुः | मिथ्याप्रतीतिमात्रशरीरत्वाद्वा तमसः 
प्रमाणज्ञानस्य मिथ्यान्ञाननिवर्तक त्वमप्यस्तु, न त्वेतेन मिषेण 
भावाज्ञानस्यावकाशः सम्भवति | यत्तूच्यते मिथ्यान्ञानविषयस्य 
तत्कालमात्रसत्त्वेन तस्यानिर्वचनीयस्य मानगोचरत्वभाव इति | 
तत्परिभाषामात्रसिद्धतादृशानिर्वचनीयानभ्युपगमादेव निरसनीयम्‌ | 
निरसिष्यते चेदं मिथ्यावस्तुप्रतिभासपरीक्षणावसर इत्यनवद्यम्‌ | तदेवं 
सानाभावादित्रितयं वा तदन्यतममेव वा यथासम्भवं सम्भवति 
प्रमाणनिवर्त्यम्‌ | स्फुटीकरिष्यते च यथा चैतत्तथा | तस्मादेत- 
दप्यननुमानम्‌ || 


तदेवं नास्ति सामान्यतोऽप्यनुमानं कुतो विशेषे पर्यवसानम्‌, कुतस्तरां 
च जाग्रत्स्मरणोपपत््यर्थ सुषुप्ते तत्सिद्धिः ? तस्मान्नास्ति जाग्रह्वयवहारतोऽपि 
सुषुप्तेऽनवभासः, तत्सिद्धयर्थ वा सुषुप्ते भावा्लानसिद्धिरिति सिद्धम्‌ || 


खण्डः) सुषुप्तौ स्वरूपानवभासव्यवहारतोऽपि न भावाज्ञानसिद्धिः ६३ 
४८. सौषुपानुभवविरुद्धा भावाज्ञानसाधिका युक्तिः - अपरं च - 


सुषुप्तौ भावाज्ञानमन्यद्वा किज्चिन्नास्तीत्येवमनुभवः, किञ्चिदपि नास्तीति 
न युज्यते जाग्रत्स्मरणान्यथानुपपत्तेरिति युक्तिः | न च शङ्धताप्रतिष्ठान- 
कलदङ्कया युक्त्याऽव्यभिचारिण्यनुभूतिर्बाधयितुं योग्या | न हि व्यवहारे 
प्रामाणिकत्वेनावगतमपि `“ वस्तु कयाचिद्युक्त्या प्रत्याख्यानमर्हति | किं 
पुनर्वक्तव्यं यदर्थं प्रमाणगवेषणं सर्वत्र तं यथानुभवं तर्केण 
नान्यथयितुमौपयिकमिति | तस्मादपि नाज्ञानसिद्धिः | 


४९. सुषुषौ कस्मान्न भवति स्वात्मविज्ञानम्‌ 2 - किं च कारणं 
सुषुप्ते नात्मज्ञानं सम्भवतीति प्रविवेक्तव्यमस्ति | किम्चानसत््वादेवात्मज्ञानं 
नोदेत्युत ज्ञानकरणाभावादाहोस्वित्‌ कारणान्तरादेवेति | कश्चात्र विशेषः? 
यद्यज्ञानसत्त्वात्ततो नोदीयादेव ज्ञानं कदापि, सर्वस्यापि विमुक्तिपर्यन्त- 
मज्ञानित्वाभ्युपगमादज्ञानस्य च ज्ञानप्रतिबन्धकत्वात्‌ | अथ करणाभावात्‌, 
तदा मुक्तस्यापि सर्वकार्यकरणवियोगादात्मज्ञानानुपपत्ति | न च 
कारणान्तरमुपलभेमहि | तस्माज््ानाभावः कि निमित्तक इति विचार्य- 
मेतत्‌ | 


ननु ज्ञानोपदेशपर्यन्तं न कस्यचिज्जञानोदयः | ततश्च नोक्तशद्ावतार 
इति | तहिं ज्ञानोपदेशस्याभाव एव ठेतुन्िनादिकमित्युक्तं भवति | 
तच्च न्यायविरुद्धम्‌, अभावादपि भावकार्यजन्मप्रसङ्ात्‌ | नन्वभावो न 


५०. प्रमाणप्रवृत््यप्रवृत्तिपूर्वकौ सम्भवासम्भवाववधार्येत्‌ न पुनः सम्भवासम्भवयपूर्विके 
प्रमाणप्रवृत््यप्रवृत्ती || सू. भा. २-२-२८ 
५१. ' ज्ञानकारणाभावादि ति प्रथममुद्रणे || 


र्ठ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
हेतुः, किं तर्हिं तद्विशिष्टमज्ञानमेव | मैवम्‌ | सुषुप्तौ ज्ञानोपदेशस्यैवानव- 
काशात्‌ | तस्मात्सर्वथा नोपदेशाभावः कारणं सुषुप्ते सानानुदये || 


एवं तहिं कारणाभावादनुदय इति वदामः | जाग्रति हि विद्यन्ते 
ज्ञानसाधनभूतान्यन्तशकरणादीनि | तेषामभावाच्च सुपौ नोपजायते ज्ञानमिति 
श्लिष्यते | नैतद्युक्तमिव | तथा सति हि बीजरूपेणापि करणसम्बन्ध- 
रहितस्य कै वल्यमनुभवतः सुतरां न घटते ज्ञानम्‌ | ज्ञानिन एव तु मुक्तत्वं 
प्रतिज्ञायते | ननु विद्यन्त एव जीवन्मुक्तस्यापि करणानि ? बाढम्‌, तस्य 
तु न मुख्यवृत्त्या मुक्तत्वमङ्ीक्रियते भवद्भिः | विदेहकालीन एव मुख्यो 
मोक्ष इति किलास्थीयते | तस्मिंस्तु मोक्षे वियुक्तकरणस्य ज्ञानाभावो न 
निवार्यो भवति | इष्टापत्तिरिति चेत्‌ | सानं विनापि मुक्त्यभ्युपगमप्रसङ् | 
ननु - ज्ञातत्वमुपलक्षणमेव मुक्तात्मनः | मुक्तेः खलु प्रागपि विज्लातो 
विज्ञात एव भवति | न हि लोके पचनलवणादिक्रि यायामतिवत्तायां 
देवदत्तः पाचको लावको वा न भवति, न वा तथा न व्यवहियते | 
एवमिहापीति चेत्‌ | मैवम्‌, जीवन्मुक्तस्य विदेहक वल्यस्वरूपानुभवा- 
भावात्‌ | तदनुपपत्तेः | अथाभिलप्येते - भाविकत्वाज््ानापेक्षा नास्ति 
कैवल्यस्य | यथा ह्यग्निरुष्ण एव भवति नानुष्णः, तथा मुक्तेर्वस्तु- 
मद्धर्मत्वादनपेक्ष्यापि ज्ञानं तथात्वमिष्यत इति | तर्हीदानीमपि तथैवास्त्विति 
किमर्थ ज्ञानोपदेश एष्टव्यः 2? स्यादेतत्‌ - मुमुक्षोरेव ज्ञानापिक्षा न मुक्तस्य | 
यस्मात्स्वयंप्रकाशत्वादात्मनो नान्यापेक्षा विद्यते स्वप्रतिभासाय | 
अज्ञानादेव के वलमाख्यायते न ख्यात्यात्मा ज्ञानं विनेति | वस्तुतो नात्मानं 
न वेत्त्यात्मा जातुचित्‌, नित्यबोधस्वरूपत्वादिति | हन्त तहिं स्वापेऽपि 


खण्डः) विद्याविधानान्यथानुपपत्त्या नाज्ञानसिद्धिः ६५ 


तथेव भवत्विति कृतं कारणान्तरगवेषणेनेति || 


ननु सुषुप्तौ न विद्यतेऽहमस्मि नित्यबोधस्वरूप आत्मेति विशेषविक्ञानो- 
दयः | तादृशमेव तु विज्ञानमात्मज्ञानशब्दाभिलप्यम्‌ | तद्विनाश्यमेव 
चास्ानमित्यभ्युपेमो वयम्‌ | ततश्च तादृशास्लानानुदयान्यथानुपपत््या मूला- 
ज्ानमनुमिमीमह इति चेत्‌ | हन्त तहिं वितनुमुक्तस्यापि तुल्ययोगक्षेमतया 
तदनुदयतादवस्थ्याद्धट्रकुरीप्रभातवृत्तान्तानुहरणम्‌ | अपि च - विशेष- 
विज्ञानस्य दैतनिबन्धनत्वात्‌, स्वापे च द्वैताभावात्‌, कथमुद्धवेदात्मान्‌- 
भवोऽहमात्मेदृश इति, यत्र सर्वप्रकारस्यापि विशेषानुभवस्य व्यासेधः ? 
न हि जातुचिन्मूडोऽपि सुषुप्तौ यं कज्चिद्धिशेषानुभवं प्रतीक्षते | तस्मादेतदपि 
न विचारचारु यद्विशेषत आत्मानुभवाभावान्यथानुपपत्त्या मूलाक्लान- 
प्रकल्यनमिति | 


तदित्थं सुषुप्तौ सानासम्भवस्य न शक्यते हेतुरुपपादयितुं प्रतिवादिना | 
तस्मादपि तद्रलात्नाज्चानसिद्धिरिति सिद्धम्‌ || 


विद्याविधानान्यथानुपपत्त्या नाज्ञानसिद्धिः 


५०. विद्योपदेशश्रुत्यर्थापत्तिर्भावाज्ञाने प्रमाणमिति पक्षः - स्यादेतत्‌ 
- जानादेक वर कैक्ल्यम्‌, बह्विति कटम्‌ (तै. २-१) तमेव 
निदित्वाछनियरत्युगरि (श्वे. ३-७, ६-१५) - इत्यादिश्रुतिभिरविद्या 
विधीयते मोक्षाय | तत्क थञ्चन नोपपद्यते तस्य यस्य पक्षे विद्यापनोद्या 
भावाविद्या, नाभ्युपगम्यते | असत्यां हि तस्यां दण्डायमानायामवस्था- 
त्रयेऽपि, कस्य संसास्त्विं स्यात्‌, यत्कृते विद्योपदेश आज्जसः परिकल्प्येत? 


६६ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
तस्माद्यस्या एव प्रहाणाय विद्योपदेशः, सा भावरूपाविद्यावश्य- 


मभ्युपेयेति || 


५१. विद्योपदेशोऽन्यथेवोपपादनीयः - अत्रेदं चिन्तनीयम्‌ - विद्योप- 
देशोपपादनार्थ किमिति भावाविद्या स्वीकार्येति | न ह्यभीष्टसिद्धिनिबन्धना 
वस्तुसिद्धिः | यदि खलु स्वतोऽविद्या नास्त्येव, तहिं विद्योपदेशतोऽपि 
सा सेद्धुं कथमपि नार्हति | तस्मादयुक्तमिदमुच्यते - विद्योपदेशेन सार्थकेन 
भाव्यम्‌, ततो भावाविद्यासद्धावोऽद्खीकार्य इति | तथाप्यभ्युपगम्य ब्रूमः- 
सुषुप्तौ तावन्न कदापि विद्योपदेशः सम्भवति | तथा च तदपनोद्यमज्ञानं 
नावश्यकमभ्युपगन्तुम्‌ | यत्र तु जागसितिऽस्ति विद्योपदेशः, तत्र श्रुतार्थापत्त्या 
प्रमिताया अविद्यायाः पुरस्तादशितनीत्या न ज्ञानाभावाद्यतिरिक्तित्वमस्ति | 
दशितं हि प्राग्यद्यत्परो भावाविद्यालिड्त्वेनोद्धावयति तत्सर्व मिथ्याज्ञान- 
ज्ानाभावसंशयज्ञानान्यतमविषयमेवेति || 


५२. ज्ञानाभावादिरूपाज्ञानस्य ज्ञानपरिहार्यत्वे शङ्का - ननु 
कथमन्यतमविषयम्‌ 2 ज्ञानापनोद्यमेव हि श्रुतार्थापत्त्या किज्चिदावरणं 
प्रकल्पते | तत्र ज्ञानाभावादित्रिकस्य नोक्ताविद्यारूपत्वम्‌ | यतस्तेषा- 
मन्यतमस्यापि ज्ञानापनोद्यत्वं न सम्भवति | किं कारणम्‌ 2 ज्ञानापनोद्यत्वं 
हि नाम नियमेन तद्राध्यत्वम्‌ | अन्यथोत्तरज्ञानापनोद्यस्य पूर्वज्ञानस्याप्य- 
ज्ानत्वप्रसङ्४ | न हि पूर्वं ज्ञानं नियमेन ज्ञानापनोद्यं भवति | तथा 
संशयविपरीतक्ञानयोरपि नास्ति नियमेन ज्ञानापनोद्यत्वम्‌ | संशयस्य 
कदाचिद्विपरीतनिश्चयात्‌, तादृशनिश्चयस्य च पुनः कु तश्चिद्धेतोः 
संशयादेव विवृत्तौ बाधकाभावाच्च | ज्ञानत्वाधिकरणत्वाच्चानयोरसान- 


खण्डः) विद्याविधानान्यथानुपपत्त्या नाज्ञानसिद्धिः ६७ 
शब्दव्यपदेश्यत्वं न सम्भवति || 


एवमेव ज्ञानाभावस्यापि न सम्भवति नियमेन ज्ञानापनोद्यत्वम्‌, संशय- 
विपर्ययान्यतेणैव तदपनोदनसम्भवात्‌ | अभावत्वादेवास्य नावरकत्वम्‌, 
ततश्च नाञ्जसमस्य ज्ञानापनोद्यत्वमित्यपि मन्तव्यम्‌ | अपि च 
प्रतियोग्युत्पत्तिमात्रविरोधिनो ज्ञानाभावस्य ज्लानापनोद्यत्वमवकल्पते | 
यावद्धि ज्ञानमपनोदकत्वेन पदं लभते तावदपनोद्यमेव नास्तीति किमस्ति 
तत्रापनोद्यं येन कल्प्येतापनोद्यापनोदकभावः ? न चैवं भावाज्ञानस्यापि 
ज्ञानोत्पत्तिमात्रेण विनाशाङ्खौकारात्तत्रापि न व्याप्रुयाल्लक्षणमिति शङ्न्यम्‌, 
ज्ानोत्पत्यनन्तरं विलम्बं न सहत इत्यभिप्रायकत्वाज्सानसमकाल- 
विनाश्यत्ववाचोयुक्तेः || 


इतश्चैतदेवं प्रतिपत्तव्यम्‌ - ज्ञानाभावो यद्यज्ञानम्‌, ततो जञानं कौदृशमिति 
प्रविवेक्तव्यं भवति | न तावच्चैतन्यम्‌, तस्याभावप्रतियोगित्वासम्भवात्‌ | 
नाप्यन्तःकरणवृक्तिरूपं तत्‌ | तथा हि सत्यौपचारिकमेव ज्ञानं स्यादित्य- 
ज्ञानशब्दो न मुख्यवृत्तो भवेत्‌ | अस्तु वा कर्थचिन्मुख्यत्वमपि | तथापि 
स्ानाभावशब्देन तदुपादानभूतबुद्धिस्वरूपेणावस्थानमेवाभिलप्येत | ततश्च 
नाभावत्वं तस्य भवेत्‌ | अथ मन्यसे चैतन्यवृत््युभयव्यतिरिक्तमेव 
ज्ञानमात्मगुण इतिं | तत्र प्रष्टव्योऽसि - कि ज्ञानविशेषस्य कस्यचिदभावो 
वास्लानमुत ज्ञानसामान्यभावो वेति | न तावद्विशेषाभावः, ''मूढोऽहं न 
किञ्चिजानामी' "ति सामान्याकारज्ञानस्यानुभूयमानत्वात्‌ | ननु कल्प्यतां 
तत्राप्यनुभवे विशेषपर्यवसायित्वम्‌ 2 न वयमुत्सहामहे तथा कल्पयितुम्‌, 
असत्यपि बाधके सामान्यनुद्धरविंशेषविषयत्वकल्पनायां सामान्यबुद्धेरेव 


६८ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
विलोपप्रसङ्धात्‌ | न चेष्टापत्तिः, विषयसामान्याभावाधिकरणायाः सुषुप्ते 


रेवासिद्धिमसद्धात्‌ | सत्यपि घटादिविषयविशेषे तत्सामान्यनिषेधस्यापि 
समीचीनत्वापाताच्च | तस्मान्न विशेषाभावोऽज्ञानम्‌ | अस्तु तहिं 
ज्ञानसामान्याभाव एव तदिति | न, धर्मिप्रतियोगिनोर्ञातयोरस्ञातयोर्वा 
तादृशाभावस्य दुर्ञानत्वात्‌ | अथ स्यादनुपलब्धिरेवाभावं गमयतीति | 
तदप्यसत्‌, अनुपलब्धेरेवोक्तरीत्या प्रतियोगिधर्मिज्ञानसापेक्षाया असम्भ- 
वात्‌ | तस्मान्न ज्ञानाभाव एवाज्ञानं, किं तहिं भावान्तरमेवेति || 


५३. भावाज्ञाने ज्ञानापनोद्यत्वं सुतरां न सम्भवति - अत्र वयं 
पृच्छामः - किमपनोदशब्देनात्यन्तिकलयो विवक्ष्यते, कि वा शक्ति- 
रूपेणावस्थानम्‌ | यदि पूर्वः कल्पः, तहिं किमपराद्धं ज्ञानाभावादिभिः? 
न हि सति ज्ञाने तेषामनुपमर्दः | न चास्मिन्पक्षे भावाज्ञानस्य ज्ञानापनोद्यत्वं 
सम्भवि | अभ्युपगम्यते हि ज्ञानजनेरूर्ध्वमपि तस्य सत्त्वं जीवन्मुक्तेषु | 
अथेतदोषमीमार्जयिषया द्वितीयः कल्प्यते, तदा ज्ञानापनुन्ेनापि सद्वितीय- 
त्वमात्मन इत्यद्रैतसिद्धान्तहानप्रसङ्कः, ानव्यतिरिक्तिबाधकान्तरायोगात्‌ | 
तादृशबाधकसततवे वा भावाज्ञानस्य मिथ्यात्वं पारिभाषिकमेव न तु 
वस्त्वनुपातीति स्यात्‌ | न हि ज्ञानाबाध्यो मिथ्येति युक्तम्‌ || 


ननु ज्ञानाभावादीनां परस्पराभिभूतत्वमपि दृष्टम्‌ | न च तेषां 
प्रातिस्विकमवस्थात्रयेऽप्यनुगतं स्वरूपमस्ति | विद्यया च तदेवासानं 
हातव्यत्वेन स्वीकार्यं यदृण्डायमानं वर्तति सर्वदा यावद्विद्योत्पत्ति | तथा 
च बादरायणीयं सूत्रम्‌ - यावदात्मभावित्वाच्च न दोषस्तदर्शनात्‌ (ब्र. 
सू. २-३-३०) - इति | असत्यां हि तादृश्यामविद्यायां कस्य स्यात्संसास्त्व 


खण्डः) विद्याविधानान्यथानुपपत्त्या नाज्ञानसिद्धिः ६९ 


यत्कृते स्याद्रिद्योपदेशः सप्रयोजनः ? 


तत्किमिदानीं संसारमोक्षयोः शास्त्रोपदेशस्य चार्थवत्तवं प्रापयिषुर्भवा- 
न्वास्तविकवृ्तेनैव भावाविद्यासत्वमवस्थात्रयेऽप्यभ्युपगमयितुं प्रवत्तोऽ- 
स्ति ? हन्त तहिं कृत्योत्थापनमिदं स्वविघाताय | यस्माद्रस्तुसती सा 
वराक्यविद्या नैव विद्यापनोद्या भवेत्‌ || 


यत्तूक्तम्‌ ज्ञानाभावास्तमयस्य ज्ञानोत्पत्तिनान्तरीयकतया नापनोद्यत्वं 
सम्भवतीति | भावाक्ञानेऽपि तत्समानमेव | यदि हि ज्ञानोत्पत््यनन्तरं 
क्षणमात्रमपि तवा्ानं तिष्ठत्यसत्यपि तद्ध्वं प्रतिबन्धके, सत्यपि च 
विरोधिनि ज्ञाने, तत एव हीयेत ज्ञानाज्ञानयोर्विरोधः | न च प्रारब्धकर्म- 
सद्धावो विनाशप्रतिबन्धक इति साम्प्रतम्‌ | कर्मणोऽप्यज्ञानकार्यत्वेन 
तस्य ज्ञानापनोद्यत्वभावे हि ज्ञानाज्ञानयोविरोध एव विप्लवेत | न च 
युज्यते ज्ञानस्य भाविजन्मप्रतिबन्धकत्वमेव भावाज्ञानविरोधित्वम्‌, न तु 
प्रारब्धफलस्यापि कर्मणो विनाशकत्वमपीति | तथा सति ज्ञाने सत्यपि 
मुक्तिर्भवित्री न वेति सन्देहानपगमप्रसक्तेः | निश्चिते वा मुक्तिफल- 
सद्धावे ब्रह्यज्ञानस्यानुभवपर्यवसायित्वं न स्यादिति दुर्वारः स्यादोषः | 
अपि च - ज्ञानं चेत्प्रमाणं तर्यवश्यमपाकुर्वदेवाञ्ञानमात्मलाभ- 
मश्नुवीत'` | इदमेव हि प्रमाणानां प्रमाणत्वं नाम यत्स्वप्रमेयगताज्ञान- 
निवारकत्वम्‌ | न च प्रमाणनुद्धयुपजनेरूर्ध्व प्रमाणव्यापारं किज्चिदपेक्ष्यैव 


५२. स्वप्रमेये प्रमाणं सत्मरवृत्तं स्वात्मलाभतः | 
अज्ञानाद्यनिरसेन नास्ति लोके प्रबोधकम्‌ || 
बृ. वा. ४-४-७८६ 


७० मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
भवत्यज्ञानापनुत्तिलक्षणा क्रियेत्युत्मरेक्षितुं शक्यते | न^ हि यथा 
कु ठारोत्पत्तरूर्ध्वमपि तद्यापारः काष्च्छेदादिरुत्पत्तिव्यतिरेकेण विद्यते, 
तद्वदत्रापि स्यादित्युपपत्नम्‌ ||. 


५४. अक्लानमित्यत्र ज्ञानशब्दस्य वृत्तिपरत्वे न दोषः - यदप्युक्तम्‌ 
- ज्ञाने वृत्तिरूपेऽद्ीक्रियमाण ओपचारिकस्स्यादज्ञानशब्दः, बुद्धिमात्रं 
वा स्याज्ज्ञानाभावशब्दाभिलप्यमिति | तदसत्‌, वृत्तावेव ज्ञानशब्दस्य 
मुख्यवृक्तित्वात्‌ | न ह्यात्मा वेदान्तिनां नये ज्ञानादिशब्दवाच्यः, तस्मिन्‌ 
सर्वविधशब्दप्रवृत्तिनिमित्ताभावात्‌ | वृत्तिविषयेणैव त्वात्मा ज्ञानशब्देन 
लक्ष्यते | न च वृत््यभावस्य लुद्धिमात्रावशेषरूपत्वेऽ भावत्वहानिः | 
स््रैवमेवाभावबुद्धेर्भावविषयत्वं दर्शयितुं शक्यत्वात्‌ | शक्यते हि वक्तुं 
घटाभावः पटादिरेव नान्य इति | तस्मान्नाभावरूपाज्ञानवादिनैव परिर्त- 
व्योऽयं दोषः | येन तु तत्र घटपटव्यतिरेकेण घटानुपलब्धिगम्यो 
घटाभावोऽपि स्वीक्रियते, तेन वृत्तिवृक्तिमतोर्व्यतिरेकेण वृत््यनुपलब्धि- 
गम्योऽपि वृत्त्यभावः स्वीकर्तव्यो भवतीति यत्किञ्चिदेतत्‌ || 


न चाज्ञानशब्दो ज्ञानाभावे पूर्वैखयुक्तचरः | सर्पान्‌ कुशाग्राणि तथोदपानं 
ज्ञात्वा मनुष्याः परिवर्जयन्ति | अज्ञानतस्तत्र पतन्ति मूढा ज्ञाने फलं 


५३. क्रि याप्रभेदविरहाज्ज्ानं वा निखिलं तमः | 

हन्त्यात्मलाभमात्रेण न तदन्या तमोहृ्तिः || बृ. वा. १-४-८६५ 

निष्पन्नोऽपि कुठारादिः प्रयोगविरहाद्यथा | 

दवेधीभावाय नैवालं तथा नैव प्रमाणधीः || ब॒. वा. १-४-८६७ 

५४. न ज्ञानशब्दवाच्यमपि तद्रह्य | तथापि तदाभासवाचकेन बुद्धिधर्मविषयेण ज्ञानशब्देन 
तल्लक्ष्यते || तै. भा. २-१ 


खण्डः) व्यावहारिक्यपि मूलाविद्या न स्वापे स्वीकार्या ७९ 
पश्य यथा विशिष्टम्‌ (मो. ध. २०१-१७) इत्यादौ तथा प्रयोगदर्शनात्‌ | 
ज्ञानस्यात्मगुणत्वपक्षे चोक्तदोषस्तदनभ्युपगमादेव प्रमार्जितो वेदितव्यः | 
तस्माज्ज्ञानाभावपक्षेऽपि ज्ञानापनोद्यत्वमज्ञानस्य सुस्थम्‌ | अनयैव दिशा 
मिथ्याज्ञानसंशय्चानयोरपि स्ानापनेद्यत्वं शक्योपपादम्‌ || 


५५. ज्ञाननिवर्त्यमित्यत्र निवर्त्यपदार्थः - यत्पुनरुक्तं ज्ञानाभावादीनां 
परस्पराभिभूतत्वमपि दृष्टं, न च तेषामवस्थात्रयेऽप्यनुगतं स्वरूपमस्तीति | 
नैष दोषः | परस्पराभिभूतत्वेऽपि तेषामात्यत्तिकनिवृत्तेस्लनिं विना 
सम्भावनाभावात्‌ | न चाननुगतं स्वरूपम्‌, वणितरूपनिवर्त्यत्वस्यैव 
स्वरूपत्वात्‌ | न चैवं परस्पराश्रयणम्‌, विद्यानिवर्त्यत्वादविद्याया विद्यायाश्च 
तन्निवर्तकत्वादिति शङ्कनीयम्‌, वस्तुतो विद्योदयव्यतिरेकेणाज्ञाननिवृत्ते- 
रनङ्ीकारात्‌ | ननु तहिं निवर्त्याभाव एव | नैतदपि, ज्ञानाभावादिव्यव- 
हारस्यैव तत्त्वात्‌, विद्योदयमात्रेणैव च तन्निवृत्तिनिर्वाहात्‌ | न चावस्था- 
त्रयेऽप्यनुगतस्वरूपाभावादनिवर्त्यतातादवस्थ्यम्‌ | अवस्थात्रयेऽपि 
सत्त्वेऽत एव निवर्त्यत्वाभाव इत्युक्तपरिहारात्‌ तस्माज्ज्ञानाभावमिथ्या्ञान- 
संशय्चानव्यतिरेकेण'* न ज्ञानापनोद्यं तद्विरोधि विद्यते | तस्मान्न 
विद्याविधानान्यथानुपपत्त्या भावाज्ञानसत्वावगम इति सिद्धम्‌ || 


व्यावहारिक्यपि मूलाविद्या न स्वापे स्वीकार्यां 
५६. मूलाविद्यायां प्रमाणाभावेऽपि सा्षिवेद्यत्वेन तत्सिद्धिरिति 


५५. अज्ञानमिथ्यासंशीतिव्यतिरेकेण नापरम्‌ | 
प्रत्यथि मेयविषये मानस्येहास्ति किञ्चन || 
बृ. वा. ४-४-७८७ 


७९ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
शङ्खा - उक्तमेतन्मूलाविद्यासद्धावे न प्रत्यक्षं नानुमानं न चार्थापत्तिनैव 


च शब्दः प्रमाणं भवतीति | यद्यपि मिथ्यावस्तुप्रतिभासतद्वाधानुपपत्ति 
प्रमाणमित्याचक्षते नवीनवेदान्तिनः | यद्यपि च तम आसीत्‌ (ऋ. १०- 
१२७-३) इत्यादिभिः श्रुतिभिरविद्यासतत्तमवगम्यत इति ते स्वगोष्ठीषु 
व्यवहरन्ति | तथापि मिथ्यावस्तुनो मिथ्यात्वादेव प्रथनोपपत्तिसित्युक्तसमा- 
धानत्वात्‌, श्रुतिपसरापिताया अविद्याया नवीनसम्मतमूलाविद्यापरत्वे 
गमकाभावाच्च मूलाविद्या न विद्यमानमूलप्रमाणेत्येव निश्चीयते | 
वक्तव्यदोषश्च प्रतिवादिसम्मतानिर्बचनीयमिथ्यावस्तुख्यातिवादो 
मूलाविद्याप्रमापकश्रुतिसद्धाववादश्चाग्रे | तस्मान्नास्त्येव प्रमाणम- 
विद्यायाम्‌ || 


स्यादेतत्‌ - यद्यपि प्रत्यक्षानुमानार्थपत्तिशब्दलक्षणप्रमाणान्युपन्य- 
स्यन्तेऽविद्यासद्धावे | तथापि नात्रास्माकं निर्भरः | न हि वयं प्रमाणगम्या- 
मविद्यामाचक्ष्महे, किं तु साक्षिवेद्याम्‌ | न चैवं प्रमाणागम्यायां' ` तस्यां 
प्रमाणोपन्यासो व्यर्थं एव, असद्वयावृत्त्यर्थत्वात्‌ | असतो व्यावृत्तैव ह्येषा 
साक्षिणा गृह्यते | कः पुनरसौ साक्षी ? अविद्यावृक्तिप्रतिबिम्बितचैतन्यम्‌ | 
यद्यप्यविद्यानुभवरूपं स्वरूपं सुषुपाविवं अवस्थान्तरेऽप्यस्ति, तथापि 
सुषुपिरूपाया अज्ञानवृत्तेनाशे तद्विशिष्टाज्ञानस्य साक्षिणानुभूयमानत्वाभावेन 
संस्कारनन्याविद्यावृत्यैव तादृशाज्ञानभानात्‌, स्मरणत्वमपि घटते न 
किञ्चिदवेदिषमित्यस्य | तदेवं मूलाज्ञानस्वरूपमात्रं साक्षिवेद्यम्‌, 
तद्रतभावत्वादिक तु प्रमाणेनोपनीतमित्यविरोध इति || 


५६. प्रमाण ` गम्यायाम्‌' इति प्रथममुद्रणे | 


खण्डः) व्यावहास्क्यिपि मूलाविद्या न स्वापे स्वीकार्या ७२ 


५७. अविद्या साक्षिवेद्योत्येतदपि न सम्यक्‌ - एतदपि नोपपद्यते, 
अविद्यास्वरूपस्यैवासिद्धौ तद्रतवृ्तितत्म्रतिबिम्बितचैतन्ययोः सुतरा- 
मसिद्धेः | न च साक्षिणैव सिद्धिः | अविद्येत्येव सा्िवेद्यायास्तस्यास्त्व- 
दभ्यूहिते पर्यवसानायोगात्‌ | न हि साक्षी त्वदभ्युहितस्वरूपामविद्या- 
मावेदयति | प्रमाणानि तूपन्यस्तानि न तद्विशेषस्वरूपसमर्पणे प्रगल्भन्ते | 
तथा च प्रद्शितं पूर्वस्मिन्‌ ग्रन्थभागे | अपि चाविद्यायाः स्वरूपत 
एवासिद्धाया वृत्तिरद्धीकरणीया, तत्र च चैतन्यप्रतिबिम्बनं स्वीकार्यम्‌, 
तद्वद्यत्वेनैव चाविद्याप्रतीतिः प्रतिपादनीयेति च विचित्ररूपिणीयं भवतः 
प्रतिपादनरोतिः || 


५८. मूलाविद्या व्यावहारिकौत्यपि न साधु, व्यावहारिकित्व- 
लक्षणस्यैवासिद्धेः - ननु मूलविद्या यद्यपि न परमार्थदृष्ट्या सिध्यति 
स्वापे, तथापि व्यावहारिक्येव सेति नोद्धविता दोषा भवति| 
एतदप्ययुक्तम्‌, व्यावहारिक दृष्टेरनिरूपणात्‌ | व्यावहारिकमिति हि 
किमिदमुच्यते ? परमार्थदृष्ट्या बाध्यत्वमथ च प्रतीयमानत्वं व्यावहारिकि- 
त्वमिति चेत्‌ | परमार्थदृष्टिरिव कौदृशीति परीक्षामधिकरोति | यद्युच्येते 
- शास्त्रीया दृष्टिः सम्यग्दृष्टित्वात्पारमाथिकौति, तत्र पर्यनुयोगो भवति 
कथं विज्ञायते तथात्वमिति ? शास्त्रोपदेशानुग्रहात्‌ पश्चादपि ज्ञानिनां 
मूर्धाभिषिक्तं मन्यस्याप्याप्राणोत््रमणं वरीवतिं संस्कारख्यमज्ञानमिति 
महानाग्रहो भवताम्‌ | तत्कथं शक्येताध्यवसातुं यच्छास्त्रीया दृष्टिः 
समीचीनेति ? नन्वतीद्दरियवस्तुषु शास्त्रमेव न प्रमाणमिति तदृष्टिरेव 
सम्यण्दृष्टिस्त्यभ्युपगच्छामः | लोकदृष्टस्तु न तथा | अतो न मृष्यामहे 


८७६ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
तामिति चेत्‌ | स्यादेवमपि तस्य यस्य मते वेदान्तशास्त्र ` कालान्तर- 


भाविफलकम्‌ | न तु तथा शक्यतेऽभ्युपगन्तुम्‌, कर्मशास्तरं ्ानशास्त्रमिति 
च विभागे ठेत्वभावप्रसङ्ात्‌ | उभयोरपि देहपातानन्तरभाव्यदृष्टफल- 
साधनत्वप्रकाशकप्वे हि न विशेषः कश्चन स्यादनयोर्येन सिध्येदिभागः | 
तस्माच्छास्त्रीया दृष्टिः सम्यग्दृष्टिरिति न सम्यग्भाति | ततश्च व्यावहारिक- 
दृष्टः सिद्ध्यभावः || 


अभिज्ञाभिवदनमादानमर्थक्रियेति चातुविध्येन वर्ण्यमानो व्यवहारः, 
तद्विषयत्वं व्यावहारिकत्वमिति चेत्‌ | तत्र प्रातिस्विकानामभिज्ञादीनां 
विषयत्वं मिलितानां वेति विकल्प्यम्‌ | प्रातिस्विक पक्षे तावदर्थक्रिया- 
कास्त्विं व्यावहारिकत्वमित्युक्तं स्यात्‌ | तथा चेत्किं ब्रह्मणो नास्ति, 
तहिं को भेदो व्यावहारिकिपारमाथिकयोरिति 2 अथ नास्ति, कथं 
ब्रह्यजञानार्थ प्रवृत्तिः ? कि च अभिज्ञादिविषयं व्यावहास्किमिति वदन्‌ 
देतिना चेत्पच्छ्यते पारमाथिकमेव किं न स्यादिति तस्य किमुत्तरं देयमस्ति? 
अत एव समुच्चयपक्षोऽप्यसमीचीनः | कि चाभिज्ञादिचतुर्विधव्यवहारोऽपि 
सम्भवति स्वप्रे | तथापि स्वाप्रपदार्थां व्यावहारिक नाभ्युपगम्यन्ते | 
तस्मात्नाभिज्ञादिविषयत्वं व्यावहारिकत्वम्‌ || 


नापि बाध्यत्वेनाशक्यव्यवस्थापनत्वं तत्‌ | बाधस्याशक्यप्रदर्शनत्वेन 
यदेव व्यावहारिक मित्युच्यते तदेव पारमाथिकमिति किं न स्यादितिं 
पर्यनुयोगसम्भवात्‌ | आत्मनोऽपि बाधस्याशक्यप्रदर्शनत्वात्तस्यापि व्याव- 
हारिकित्वापत्तेश्च || 


५७. न च देशकालनिमित्तापेक्षो मोक्षः कर्मफलवद्धवितुमर्हति || सू. भा. ४-१-१३ 


खण्डः) व्यावहार्क्यिपि मूलाविद्या न स्वापे स्वीकार्या ७५ 
एवमेव आत्मभित्नं सर्वं व्यावहारिकम्‌ असत्यमेव व्यावहारिकम्‌, 


अद्वैतविरोधि सर्वमपि व्यावहारिकम्‌, अविद्यादशायां प्रतीतं व्यावहारिकिम्‌ 
इत्यादिलक्षणः प्रतिज्ञामात्रपर्यवसायिभिर्न कथचन परमार्थसत्तातिरिक्ता 
व्यावहारिकी सत्ता सेद्धुं पारयति | विपरीतमेव कस्मान्नेति चोद्यस्य सर्वत्र 
सुलभत्वात्‌ || 


न चैवं प्रत्यवस्थातुं साम्प्रतम्‌ - अनादिभावरूपाज्ञानतदधीनयोरन्यतरं 
व्यावहारिकिम्‌, व्यावहारिकस्य सर्वस्य मोक्षहेत्वात्मैक्यज्ञानेन निवर्त्यत्वमेव 
स्वरूपमिति | यस्मादज्ञानस्य भावत्वम्‌, भेदस्य तदधीनत्वं च प्रागेव 
प्रत्याख्याम | मोक्षहेतुभूतज्ञानमपि तादृशाज्ञाननिवर्तकमिति नाद्याप्युभय- 
सम्प्रतिपन्नम्‌ | न हि त्वयापि ज्ञाने सत्यपि तादृशाज्ञानसद्रावो लेशतोऽपि 
न भविष्यतीत्युच्यते | तत्कुतो व्यावहारिकत्वस्थापने व्यसनमिति || 


एतेन ब्रह्मज्ञानेतराबाध्यत्वमेव व्यावहारिकत्वमित्यपि निरस्तम्‌| 
ब्रह्य्लानसिद्ध्या तदितरतावाचोयुक्तेरपार्थकत्वात्‌ | ब्रह्मैव सत्यं तदितर- 
मिथ्येतीदमेव हि ब्रह्मज्ञानम्‌ | न चेदं सम्भवि यस्य मते सुषुप्ावविद्या 
स्वीक्रियते | ब्रह्यज्ञानबाध्यत्वस्य दुरुपपादनत्वाच्चैतदेवं प्रतिपत्तव्यम्‌ | 
न हि तदपबाध्यो व्यवहार इति युज्यते, जीवन्मुक्तौ सत्यपि ज्ञाने व्यवहार- 
बाधात्‌ | न च वाच्यम्‌ - चरमवृक्तिरेव ब्रह्मज्ञानं तद्वाध्यश्च व्यवहार 
इति | ब्रह्य्लानबाध्यत्वस्य विश्वासमात्रग्राह्यत्वापातात्‌ | स्वकालेऽ- 
बाध्यत्वेन प्रतीयमानस्यापि स्वप्रस्य प्रबोधे बाधदर्शनाच्च ब्रह्यक्ञाने- 
तराबाध्यत्वमपि दुर्ञानमिति जेयम्‌ | अनेनेदमप्यपहस्तितम्‌ - आशुतर- 
बाधयोग्यं प्रतिभासिकम्‌, विलम्बितं बाध्यमानं व्यावहारिकं बाधायोग्यं 


७६ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
तु पारमाथिकमिति बाधात्पूर्वं कस्यचिदपि बाध्यत्वबुद्ध्या ज्ञटिति 
बाध्यत्वबुद्ध्या वा गोचरणीयत्वाभावात्‌ | स्वप्रेऽपि हि तत्काले 
स्थिरत्ववुद्धिरेवोदेतीति | 


यत्पुनराह कश्चित्‌ - परिणामवत््वमेव व्यावहारिकित्वम्‌, आत्मनः 
कूटस्थत्वादेव च पारमार्थिकत्वमिति | तत्तुच्छम्‌ | न हि व्यावहारिकस्यैक- 
बुद्धिबोध्यस्य मिथ्यात्वे हेतुरस्ति | न वा निष्प्रपञ्चात्मस्थितिः 
शक्योपपादना तत्र पक्षे, परिणामिनित्यस्य प्रपञ्चस्य बाधे हेतोरभावात्‌ | 
तस्मादलक्षणमेतत्‌ || 


अस्तु. तहिं ““ मूलाविद्यातिरि्तिदोषाजन्यत्वं व्यावहारिकित्वम्‌'' | 
नैतदपि रम्यम्‌, अविद्यायाः स्वरूपस्याद्याप्यसिद्धेः | दोषान्तरमप्यस्ति 
लक्षणे | कुत एतत्‌ ? प्रातिभासिकं सर्वमप्यविद्यातिरि्तदोषजन्यं भवतीति 
तद्वारणाय प्रवृत्तौ - अविद्यारूपदोषमात्रनन्यं व्यावहारिकं भवतीत्येवं 
वक्तव्यम्‌ | अविद्या यद्यपि व्यावहास्कि तथापि न जन्मप्रसक्तिरस्यामिति 
तस्यामव्याप्तिपरिहाराय प्रवृत्तौ - अजन्यं व्यावहारिकिमित्यपरं लक्षणं 
वक्तव्यम्‌ | एवं स्थिते मूलाविद्यातिरिक्तिदोषाजन्यत्वमिति लक्षणेऽति- 
व्याप्निवारणस्थले - अजन्यम्‌ इत्यस्य प्रकारान्तरेण जन्यत्वमर्थः | 
अव्यापिनिवारणस्थले पुनः सर्वथा जन्यत्वाभावोऽर्थः | इत्थं चाजन्य- 
शब्दस्य प्रवृत्तिनिमित्तभेदान्नास्त्येवात्र लक्षणमुभयसाधारणमिति कुतः 
सिद्धिर्व्यावहारिकि सत्त्वनिर्वचनस्य > स्यादेतत्‌ - अविद्याप्यात्मनो विवर्तः | 
तस्मादात्मजन्यत्वमस्त्येवास्यामपि | तदत्रापि प्रकारान्तरेण जन्यत्वमे- 
वार्थोऽस्तु, किमनेन मुधा दोषोद्धावनेनेति | तदपि नोपपद्यते | अविद्याया 


खण्डः) सुषुप्यविद्यावादे दोषान्तराणि ७७9 
अनादित्वस्याभ्युपेगतस्य प्रहाणे | न च वाच्यं आत्मातिरिक्तजन्यत्वाभाव 


एवानादितेति | सर्वस्याप्यात्मजन्यत्वादनादित्वप्रसद्कात्‌ | ननु च भोः 
सर्वस्याविद्याव्यतिखितिवस्तुनः आत्माविद्यारूपोभयकारणजन्यत्वमस्ति, 
अविद्यायां तु न तथेति विशेषः | मैवम्‌, अविद्याजन्यत्वसिद्धौ व्यावहारिकि- 
त्वसिद्धिः, तत्सिद्धौ च तत्सिद्धिरिति परस्परलम्बनदोषग्रासात्‌ | जीवेश्वरा- 
दीनामनादित्वमभ्युपगम्यते त्वया, न च तेषामुक्तलक्षणलक्षितमनादित्वम्‌ | 
तस्मान्नास्त्येतद्क्तलक्षणे सर्वत्राजन्यशब्दस्य प्रकारान्तरेण जन्यत्वमेवार्थं 
इति | अतो न भवत्येतदपि निर्दषटं लक्षणम्‌ | 


न च लक्षणान्तरं सम्भावयामो भवत्पक्षे | तदेवं सुषुपौ व्यावहसरिक्येव 
मूलाविदयेत्येतदप्यसङतं वचनं व्यावहारिकत्वस्यैवानिरुक्तेरित्यास्तां 
विस्तरः || 


सुषुप्यविद्यावादे दोषान्तराणि 


५९. द्वैतबन्धस्य मिथ्यात्वे हेत्वभावः - तदेवं भावरूपाविद्याया 
स्वरूपासिद्धिः, अभ्युपगताया अपि तस्या बन्धमोक्षाद्यनुपपादकत्वम्‌, 
विद्यया च तदुच्छेदानुपपत्तिः, परमार्थव्यवहारविभागबीजाभावश्चेत्येते 
दोषा आचायदिशीयानां पक्षे वणिताः | अज्ञानसिद्धये चोपनीता हेतवश्चा- 
भासिताः | एतेन भावाविद्याया अनिर्वचनीयत्वं यदुररीक्रियते तदनिर्वच- 
नीयमेव भवत्येतत्मक्रियायामिति सिद्धम्‌ | न हीदृश्या अविद्यायाः शून्याद्धेदं 
भाविकं सम्भावयेदत्यन्तमूडोऽपीति ततश्च दैतबन्धस्य मिथ्यात्वे 
हेत्वभावात्‌ प्रतिज्ञामात्रमद्रेतमितीत्यवश्यं मन्वीरन्‌ बुभुत्सवः || 
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६०. अवस्थानां पौर्वापर्यकल्पनमयुक्तम्‌ - अपि च दोषान्तराण्यपि 


सन्त्यस्मिन्वादे | तत्र दिङुत्रं दर्शयामः | तत्रायं प्रथमो दोषो यदवस्थानां 
पूर्वोत्तरत्वप्रकल्पनं परस्परं कार्यकारणभावकल्पनं चेति | सुषुपिस्तावत्‌, 
तदुत्तरकालं जागरणम्‌, जागरणोत्तरकालश्च स्वप्र इति स्वापजागर- 
स्वप्रानामुत्तरोत्तरस्य पूर्वपूर्वसमनन्तरभावित्वम्‌, तत्तत्कार्यत्वं चाभ्युपगम्यते 
भवद्धिः | अन्यथा हि स्वापाजागरप्रपञ्चोद्धावे कारणगवेषणम्‌, स्वप्रस्य 
जागसििवासनाजन्यत्वप्रतिज्ञानं च किमुपजीव्योत्थाप्येतेति | वयं त्वत्र 
प्रतिपद्यामहे - नायं साधुरभ्युपगमः, प्रमाणाभावात्‌ | न ह्यस्ति प्रमाणं 
सुषुप्यनन्तरं जागरेणैव भाव्यमिति, स्वप्रोद्धवस्य निवारकाभावात्‌ 
पूर्वोपदर्शितमुद्रया स्वप्रजागरयोर्भदकलक्षणाभावाच्च | अत एव 
जागतेरनन्तर स्वप्र इत्यपि न सम्भवति | तस्मान्नास्ति नियमो यदवश्यं 
सुषुप्ताज्जागृतिरेवानन्तरभाविनी जागृतिश्च स्वप्रतः समन्तरपू्वैर्वेति | 


एतेन सुषुप्यादीनां कार्यकारणभावोऽपि निराकृतो भवति | यस्मात्‌ 
कारणं कार्यस्य समनन्तरपूर्ववृत्तीति नियमोऽभ्युपगम्यते कारणवादिभिः | 
दशितस्तु नैयत्याभावोऽवस्थानां पौर्वापर्यस्येति | ननु यद्यपि स्वप्रनागरित- 
योनियतानुपूर्व्यभावः, तथापि, सुषुपिपूर्वकत्वाज्नागरितस्वप्रयोस्तत्रापि 
सिद्धः कार्यकारणभावः कि कारणं प्रिष्यते 2 तत्र शृणु | सुपि कारण्मिति 
जागसितं कार्यमिति च ये ब्रूयुः, ते तयोरवस्थयोरनुगतः कालोऽस्तीति 
मध्ये -च तयोरसुप्यजागरितरूपान्तरालमस्तीति चाप्यभ्यनुजानीयुः | 
नत्वेषोऽभ्युपगमो न्याय्यः | तथा हि - न तावदवस्थयोरन्तरालं किञ्चिदनु- 
भूयते सम्भाव्यते वा | तद्ध्यन्तरालं भवत्कौदृशं भवेत्‌, विषयसहितं 
तद्रहितं वा 2 आद्य जागस्तिस्वप्रयोरन्यतरत्वम्‌ | द्वितीये तु सुषुपेरव्यतिरेक 
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एव प्राप्रोति | न चास्त्यन्यः प्रकारः | तस्मान्न सम्भव्यभ्यन्तरमवस्थयोः || 


नन्ववस्थानां गमागमरूपत्वात्‌ तदाधारभूतः कालः सर्वास्वप्यवस्था- 
स्वनुस्यूतोऽनुमीयताम्‌ | न हि कालस्याभावः शक्यसम्भावन इति | 
नैतदेवम्‌ | यस्मात्सुषुप्तौ नानुभूयते केनचिदपि कालः | गमागमत्वं 
क्रमिकत्वं चावस्थानामित्येतदनुभवविरुद्धत्वाद्‌ भ्रान्तिरेवेति निर्णेतव्यम्‌ | 
न त्वनुभवमप्यनादृत्य गाढनिद्रायामपि कालसत्त्वं कल्पयितुं युक्तम्‌ | 
यत्सत्यं कालावच्छिन्नमनसः कालाभावो दुरवधारण इति, कालशब्दप्रत्ययौ 
विना व्यवहार एव नात्मानमासादयतीति च | तथापि सुषुप्तौ कालाभावस्य 
दृष्टत्वान्न साध्वनुमानमवस्थात्रयानुगतः काल इतीति स्पष्टमेव सृक्ष्म- 
मतीनाम्‌ | अपि च स्वप्रे यः कालाभासः स न भवितुमर्हति जाग्रत्काल 
एवेति सर्वसम्प्रतिपन्नमेतत्‌ | न च स्वप्रे स्वाप्रकालाधारः परोऽखण्ड- 
कालोऽनुभूयते | तस्मान्न सम्भावनीयः समानकालाधारत्वमवस्थात्रयस्य | 
परित्यक्ते तु समानकालाश्रयत्वे नैव सम्भवति सुषुप्यादीनां कार्यकारण- 
भावः || 


तदित्थं सुषुपादीनां परस्परसापेक्षताया असिद्धत्वात्‌ जाग्रत्मपञ्चोप- 
लम्भसिद्धयर्थं सुषुप्ताविद्यास्वीकारो, "“ न किज्चिदवेदिषम्‌'" इत्यस्य 
सौषुप्तस्मरणत्वाभ्युपगमः स्वप्रप्रपञ्चस्य जाग्रद्रासनारूपत्वाङ्ीकार- 
श्चेत्येतत्‌ त्रितयमपि निरुपपत्तिकमिति यत्प्रागेवादशितं तदपि दृढीकृतं 
भवति | अवस्थात्रयानुगतस्य कालस्य अवस्थात्रिके परस्परकार्य- 
कारणत्वस्य वा सिद्धिमन्तरा उक्त्राज्ीकारानुपपत्तेः || 


६१. सुषुपेरज्लानकारणकत्वे तत्स्वरूपत्वे च दोषः - अपि च 
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सौषुपास्ञानवादिनः पर्यनुयोज्या भवन्ति - अविद्या यदि प्रपञ्चकारणं 
तहिं प्रपञ्चकुक्षौ तिखोऽप्यवस्था निक्षिप्येरन्न वा | आद्ये सत्यपि कारणे 
मूलाक्षाने कुतो निद्रा सदा न भवतीति | न प्रतिबन्धक सत्त्वात्‌, तथा हि 
सति तन्नोदकाभावे भावे वा सुषु्षेरेव न स्यादवकाशः | प्रतिबन्धक - 

नोदकस्याभावे हि तस्य लब्धप्रसरत्वात्‌ सुषुपरवश्यं स्यात्रतिबन्धः | 

भावे च तस्यैव द्वितीयत्वादात्मनः सुषुप्यभावः | द्वितीये तु कल्पे सुषुप्ते 

रज्ञानं कारणं न वेति विचिकित्सायां पूर्वोक्तमुद्रयानारतं सुषु्षिरेव प्रसजेत्‌ 
सुषुप्यभावो वा स्यात्‌ | अथवा सुषुेनिनिंमित्तत्वं दुष्परिहारणीयं भवति | 

तच्च पूर्वमेव दूषितम्‌ || 


अथ सुषुपमेवाज्ञानमितीष्यते, हन्त तहिं सुषुिविगमे विरमेदपि 
भावाज्लानम्‌, अआहमस्वाप्समिति व्यवहारस्यान्यथानुपपत्तेः | यदि मनुषे- 
कारणावस्थं परित्यज्य कार्यावस्थां प्राप्स्यत्यविद्या जागरस्वप्रयोः, 
ततश्चोपपन्नः समुदीरसििव्यवहार इति | तत्र पृच्छामः - कारणाविद्या 
जागसितिस्वप्रयोर्यदि न विद्यते तहिं सुषुप्ते सत्यपि सा कथं केन प्रत्यभिज्ञायत, 
कर्थतरां तत्स्वरूपं जागरितेऽत्यन्तमप्रसिद्धं जागस्िप्रपञ्चोपलम्भलिङ्गा- 
दनुमीयेतेति ॥ 


ननु कार्यकारणोभयरूपाप्यविद्या विद्यत एव जाग्रत्स्वप्रयोः | न हि 
घटरत्वमापद्यमाना मृत्स्वात्मनो मृत्तमपजहातीति चेत्‌ | न तहिं कारणा- 
ज्ञानमेव सुषिः, तस्यावस्थान्तरेऽपि सत्त्वात्‌ | न च कारणाज्ञानमा््र 
सुषुप्तिरिति वक्तुं युक्तम्‌ | कारणाज्ञानस्य कार्या्ञानसाहचर्यस्याप्यभ्युप- 
गमात्‌ सुषुप्तिजागस्तियोर्मृद्धटयोखिकस्मिन्नेव पुरुषे सह सम्भवप्रसङ्खात्‌ || 
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६२. सुषुपिस्वरूपमपि दुनिरूपम्‌ - कीदृशीं च सुषुसिमभिप्रेत्य 
तस्यामज्ञानसतत्वमुररीकुर्वन्ति भवन्त इतीदमपि विचारणीयम्‌ | ननु किमस्ति 
विचारणीयम्‌ ? इद्दियमनआदीनां व्यापारोपरमे स्थूलसूक्ष्मोभयरूप- 
प्रपञ्चस्य कारणात्मनावस्थानमेव सेति चेत्‌ | अत्रैव विमर्शनीयम्‌ - 
किमवस्थानक्रियारूपा सुषुपिराहोस्वित्‌ तत्फलरूपा, उत यदात्मनाव- 
स्थितिस्तदेवेति | न प्रथमः, परिणामस्य तादृशस्य केनाप्यनुपलब्धेः | 
न हि सुषुपिरूपः परिणामोऽयमित्यनुभविता कश्चिदस्ति | यद्यस्तीत्युच्येत 
तहिं सुषुपित्वमेवास्याः स्थितेर्भज्येत, सुषुपौ सकलविशेषन्ञानविरह 
इत्युभयसम्प्रतिपत्तेः | न द्वितीयः कल्पः, तादृशस्य फलस्य निर्वचना 
नर्हत्वात्‌ | नो खलु तत्फलं द्रव्यगुणकर्माद्यन्यतममिति निर्वक्तुं शक्यम्‌ | 
ततः प्रतिज्ञामात्रमेव सुषुपिरवस्थानक्रियाफलमिति | नाप्यन्तिमः पक्ष 
क्षोदक्षमः | यदात्मनावस्थितिर्मता तत्कारणं किमविद्यातो भिद्यते किं 
वा नेति विचारे किं स्वरूपिणी स्यादविद्या पूर्वस्मिन्‌ कल्पे 2 अथाविद्यैव 
तत्कारणम्‌, तदपि न, पूर्वाक्तदोषात्‌ | अपि च यद्यविद्यैव कारणं सुषुपिश्च, 
सुषुपि भावरूपाविद्येति किमिति नानुभवति सर्वो लोकः ? उक्तश्चायमर्थः 
सुषुप्तेः कारणत्वं न न्याय्यमनुमन्तुमिति || 


नन्वभावालम्बना वृत्तिनिद्रा भविष्यति, तत्र तन्तरान्तरसंवादस द्धावादिति 
चेत्‌ | मैवम्‌, वृत्तिमतः स्वरूपावधारणाभावात्‌ | यदि मन्यसे तत्स्वरूप- 
मज्ञानमेवेति नानवधारणमिति, तर्यायातमज्ञानवृत्तिरूपायां सुषुप्तौ 
तदूत्तिमतोऽज्ञानस्य सत्त्वमिति वाचोयुक्तेर्निरर्थकत्वम्‌ | यदपि ताकिंकैः 
सह सन्धिं कृत्वा वृत्तिवृत्तिमतोः समवायसम्बन्धः स्वीक्रियते तदाप्यज्ञानस्य 
स्वरूपाद्यसिद्धिस्तदवस्थेवेति सर्वमेतदभित्तिचित्रमेवेति पर्यवसास्यति | 
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तस्मात्स्वरूपस्यानिरूपणात्‌ सुषुप्तः, तत्र भावाविद्याप्रतिज्ञानं प्रतिज्ञामात्र- 
मेवेति सिद्धम्‌ | 


६३. अवस्थालक्षणाभावश्चास्मिन्‌ पक्षे - अपि च किं नामावस्थात्वं 
यस्मिन्‌ सिद्धे सुषुतिरप्यवस्था स्यात्‌, तथा चाविद्याधिकरणत्वे संशय- 
भूमिरिति ? न तावद्विकास्त्विम्‌ | कस्य हि सा विकृतिः स्यात्‌ २न 
मनसः, सुषुपौ तत्सत्त्वे मानाभावात्‌ | नाप्यात्मनः, अनभ्युपगमात्‌ | 
नाप्यनुभवस्थानत्वमवस्थात्वम्‌, सुषुषौ स्थानत्वबुद्धेरभावात्‌ | नाप्यनु- 
भवकालत्वं तत्वमिति साम्म्रतम्‌, सुषु तद्वदधेरप्यभावात्‌ | न चान्यदस्ति 
लक्षणमवस्थात्रयसाधारणम्‌, येन सुषुप्तिमवस्थां सम््रधारयामः || 


नन्‌ लोक सिद्धैवावस्था किमनया विडम्बनया 2 न हि कश्चिदत्यन्त- 
मूढोऽपि सुषुप्तिमवस्थां न मन्यत इति चेत्‌ | हन्त भोः किमिति 
सर्वलोकसिद्धामविद्यां परित्यज्यादृष्टश्रुतचरीमभ्युपगतवानसि 2? ननु 
लोकसिद्धमेव स्वीकार्यमिति कुतोऽयं निर्बन्धः ? विचारसिद्ध भावाञ्ञानमपि 
स्वीकुर्म एव, तत्र कः प्रतिबन्धः ? मैवम्‌, तथापि लोकसिद्धाज्चानं कुतो 
न स्वीक्रियत इति वक्तव्यत्वात्‌ | न न स्वीक्रियते किं तु ज्ञानबाध्याज्ञानत्वेन 
न स्वीक्रियते विचारासहत्वादिति चेत्‌ | तहिं लोकसिद्धमेव सुषुपतेरवस्थात्वं 
विचार्यताम्‌ | तद्यदि विचारबाध्यं तदपि त्याज्यं भविष्यति, इतरथा 
तूपगन्तव्यमिति समानम्‌ || 


एतेन यदुच्यते कैश्चिदाधुनिके स्तदपि निरस्तं वेदितव्यम्‌ | इत्थं किल 
तेषां पाश्चात्यदार्शनिकानामभ्युपगमः - अवस्था नाम विकार एव | 
आत्मा च विकारस्रोतोरूप एव | तस्य न विद्यते आदिरन्तो वा | एष च 
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प्रवाहो गङ्कादिसख्रोतांसीव स्वमार्गेऽनुभवान्‌ नवनवानात्मसात्कुर्वाणस्ततो 
भवत्युपचितः | तस्यास्य प्रवाहस्य परिणामप्रकारं निर्दिधारयिषुणा चित्तेन 
पूर्णप्रवाहं गोचरयितुमशक्नुवता इतस्ततो भागश आदाय वीक्ष्यते | वस्तुतस्तु 
नास्त्येव विच्छेदो जगत्मवाहस्य कुत्रचित्‌ | त एते भागा निरूपणार्थ 
मनकल्िता अवस्थाशब्दभाजो भवन्ति| उक्तप्रवाहव्यतिरिक्तो 
नास्त्येवात्मा नाम कश्चित्कू टस्थरूपः अखण्डविकासखवाहेऽस्मिन्‌ 
कस्यचिदपि कूरस्थसत्वस्य दुरूहत्वात्‌ | तस्माद्यथा किल बुद्धिः खण्डश 
प्रकल्पयत्यवस्थाः, तथा तदनुस्युतमपि किज्चिदात्माख्यं कू टस्थमस्तीति 
भ्राम्यति सैव बुद्धिः | वस्तुतस्त्वनादिरनन्तोऽखण्डप्रवाह एव तत्वमिति || 


तदेतदापातरमणीयं क्षणिकविज्ञानसन्तानवादस्य सौगतैः प्राचीनैः 
कल्सितस्य रूपान्तरेण पुनरागमनम्‌ | सर्वमप्यखण्डप्रवाहपतितमिति हि 
प्रतिज्ञाय कथमिदं शक्येत वक्तुं बुद्धिरस्मिन्‌ भागानवस्थाशब्दवाच्यान्‌ 
प्रकल्पयतीति | अन्तरभूतिव हि बुद्धिरपि स्वपरीक्षितव्यप्रवाहे, तत्कथं 
स्यात्समर्था स्वपरीक्षायामिति | कि चान्यत्‌ - अहमहमिति सर्वजन्तुषु 
प्रथमानश्चैतन्यरूप आत्मा कि बुद्धेभिन्नः किं वा नेति विकल्पनायामाद्ये 
सोऽपि प्रवाहरूप एव स्यात्‌, कूटस्थद्रव्यस्यैवानभ्युपगमात्‌ | तत्र कथं 
प्रभवेद्ुद्धिः परीक्षितुं तस्य भागं स्वयमप्यविच्छिनं प्रवहन्ती ? द्वितीयपक्षे 
तु भवति प्रश्नः - यदि नित्यविक्रियैव बुद्धेस्सर्वस्य प्रपञ्चस्य च 
स्वभावस्तदा तस्माद्विक्रियास्वभावाददृष्टाश्रुतचरं स्थेमानमाकलयन्ती बुद्धि 
कथमात्मानं लब्धवतीति | यदि ब्रूषे - नाहं जाने केन प्रकृतिनियमेन 
विक्रि यैषा भान्तिरूपस्थेर्यग्राहिकां बुद्धि सुषुव इति, स्थितमेव तु वस्तुवृत्त 
विवरीतुं प्रभवामीति | तथापि ब्रवीतु भवान्‌ - कथमध्यवसितो यद्वद्धिगृहीतं 


८४ मूलाविद्यानिरासः (द्वितीयः 
स्थिरत्वादिक भ्रान्तिमात्रं विक्रिया तु स्वभाव इति | ननु बुद्धयपेक्षत्वात्‌ 
स्थिरवस्तु विभ्रममात्रं बुद्धिव्यवधानमन्तरेण साक्षादेव ग्रहणान्नित्य- 
स्यन्दनमेव तत्त्वमिति मन्ये इति | किमियं प्रवाहलक्षणा विक्रिया 
सदानुभूयते 2 किं कारणं तहिं सुषुप्तौ तस्या नानुभूतिस्तवापि 2 अपि च 
यदापि चरस्थिरवस्तुरूपप्रवाहोपलम्भनम्‌, तदापि तत्साक्षी चरस्थिरोभय- 
विलक्षणः स्वतःसिद्ध आस्थेय एव सर्वविक्रि यावादिनापि, अन्यथा 
सर्वविक्रियात्वस्यैवासिद्धेः | न च साक्ष्यपि जगत्म्रवाहान्तश्पाती 
परिणामविशेष इति साम्प्रतम्‌ | प्राक्तथाविधपरिणामात्‌ प्रवाहस्य 
निस्साक्षिक स्यैवाभ्युपगमप्रसङ्गात्‌ | न चेष्टापत्तिः, निस्साक्षिकस्य 
कस्यचिदपि मनसा चिन्तयितुमशक्यत्वात्‌ | किं चान्यत्‌ जगदनारतं 
प्रहवतीत्यखण्डग्रवाहरूपं ततत्वमभ्युपगच्छन्‌ प्रष्टव्यो जायते - अयं प्रवाह 
कुत्र क स्थानविशेषं प्रतीति | यद्युच्येत - स्वभावोऽयमपर्यनुयोज्य 
एवेति | नेतत्सम्भावनीयम्‌, जगदनन्तःपातिनोऽनन्ताकाशस्य निरुपपत्तिक- 
स्यानुभूतिं विनैव स्वीकारप्रसक्तेः | अन्यथा प्रवाहशब्दस्यार्थशन्यत्वा- 
पत्तेश्च | स्वाभाविके जगत्म्रवाहेऽन्तर्भूतानां पुरुषाणामस्वातन््यप्रसङ्ा- 
द्धर्माधर्मादिव्यवस्थापरिप्लवश्च प्रसज्यतेऽस्मिन्दर्शन इति बहसमञ्जसं 
कल्पितं स्यात्‌ | तस्मादसच्विन्त्यमिदं बुद्धपरीक्ष्यजगत्मवाहत्वम्‌, तस्मिंश्च 
प्रवाहभागे बुद्धिरवस्थाः कल्पयतीत्येतदत्यन्तासम्भावितकल्पनमवस्था- 
ततत्वमविजानतां इत्यलं प्रसङ्खागतसोगतसजातीयप्रक्रियाप्रत्याख्यानेन ॥ 


यद्यपि भावाविद्यावादिनो जगतः प्रवाहरूपतां न मन्यन्ते, तथा 
चैतन्मतखण्डनं न प्रकृतोपयोगीव तथापि जाग्रतस्वप्रसुषुपीनां पूर्वापरीभावं 
मन्यमानः कश्चिदनादिवादशरणतया बीजाङ्ुरन्यायेनावस्थानां प्रवाह- 


खण्डः) सुषुप्यविद्यावादे दोषान्तराणि ८५ 
रूपतामपि यद्यङ्ीकुर्यात्‌, तस्य परिहारार्थं भविष्यतीति न दोषः | न 
चास्तिकानां भावाविद्यावादिनां श्रुतिस्म॒त्यवष्टम्भादनादिवादो न दोषायेति 
शद्भुनीयम्‌ | तेषां व्यवहारपरमार्थविभागसिद्धया सर्वस्यैव संसारस्य 
पारमाथिकत्वेनैवानादिता स्यादित्युक्तदोषानुषङ्ात्‌ | अपि च यथा 
जगत्मरवाहवादिना तथा जगत्स्थेर्यवादिनाप्यवस्था नाम मनकल्पितो 
यः कस्चित्कालिको विशेष इति वदितुं नैव पार्यते, सषुप्तौ मनसस्तदन्‌- 
भावस्य वा अदर्शनादित्येतदपि समानं दूषणम्‌ | तदास्तां विस्तरेण | इदं 
त्वत्र प्रकृतम्‌ - निर्वचनाभावादवस्थात्वस्य सुषुप्तेरवस्थात्वमेव न सिध्यति | 
दूरतः प्रत्याशा तत्र भावरूपाविद्यासद्धावस्येति || 


६४. द्वैतिभिरापाद्यमानमनुपपत्तिस्तकं चात्र दुष्परिहरम्‌ - 
दुष्पा्णिग्राहश्चायं मूलाविद्यापक्षः | यतोऽस्मिन्‌ वादे दैतिनोऽनुपपत्ति- 
सप्तक प्रसजतीत्याचक्षते | तच्च दुर्वारणं यथास्मिन्‌ दशने तथा सडश्षेपतो 
दर्शयिष्यामः | आद्या तावदाश्रयानुपपत्तिः | स्वयंप्रकाशे हि ब्रह्मण्यविद्या- 
सम्भवहेतोरभावे जीवभावस्य च स्वेनैव परिकिल्प्यत्वात्किमाश्रित्येयमविद्या 
जीवभ्रमं जनयेत्‌ ? तिरोधानानुपपत्िद्वितीया | स्वयंप्रकाशरूपे ब्रह्मणि 
स्वरूपातिरोधानं नाम न खलु युज्यतेऽविद्याकृतमपि | यदि स्यात्स्वरूप- 
विच्छेद एव प्रसज्येतेति | अथ तृतीयास्वरूपानुपपत्ति्नम | इयं ह्यविद्या 
न सती, अनभ्युपगमात्‌ नाप्यसती, असद्धेतेर्भ्रमजनकस्य शङावादिभि- 
रनङ्जीकारात्‌ | अत्यन्तासतः शशविषाणादेर्भ्रमजनकत्वादृष्टेश्च | यदि 
मन्यते - तस्मादेवेयमनिर्वचनीयेति स्वीक्रियते, ततो न सदसद्विकल्प- 
दोष इति | ततः ग्रतीतिविरोधः | सर्वा हि प्रतीतिः सदसदाकारैवेति, 
सदसद्िलक्षणवस्तुनि किं स्यात्ममाणम्‌ 2 न चैवं वाच्यम्‌, आत्मा सन्‌ 


८६ मूलाविद्यानिरासः (हितीयः 
ततोऽन्यदसत्‌, उभयस्मादपि विसजातीयमनिर्वचनीयमिति | आत्मसत्व- 


मेव ह्यन्यासाधारणं न प्रतिष्ठापितमद्यापि भवता | सेयमनिर्बच- 
नीयतानुपपत्तिचतुथिका स्वरूपानुपपत्तिः | प्रमाणानुपपत्तिर्र पञ्चमी | 
न हि प्रत्यक्षादिकमविद्याविषये प्रमाणं भवति | यद्यदानीयते प्रमाणत्वेन | 
तत्सर्वमपि खलु त्वदनिष्टज्ञानाभावरूपाज्ञानविषयत्वेनैव नेतुं शक्यते | 
यत्तु भवदभिमतमनुमानम्‌ - प्रमाणज्ञानं स्वप्रागभावव्यतिरिक्तिस्वविषया- 
वरणस्वनिवर्त्यस्वदेशगतवस्त्वन्तरपूर्वकम्‌, अप्रकाशितार्थप्रकाशकत्वात्‌, 
अन्धकारे प्रथमोत्पन्नप्रभावदिति | न तत्समीचीनमिव, स्वप्रागभाव- 
व्यतिखितिति विशेषणदाने कारणाभावात्‌ | न हि प्रागभावो न निवर्त्यते | 
दृष्टान्ते वैषम्यसद्धावाच्च | ज्ञानं विना हि न केवलस्य दीपस्य प्रकाशक- 
त्वमस्ति | विवादाध्यासितं प्रमाणज्ञानं स्वप्रागभावव्यतिरिक्तपूर्वकं न 
भवितुमर्हति, प्रमाणन्ञानत्वात्‌, भवदभिमताज्ञानसाधनप्रमाणज्ञानवदित्यादि 
प्रतिप्रयोगसंभवाच्चैतदनुमानं न समीचीनम्‌ | तदेवं लक्षणप्रमाणशुन्य- 
त्वादज्ञानस्वरूपानुपपत्तिः पुरोक्ता सुप्रतिष्ठापिता | भवत्यन्याप्यनुपपत्तिख् | 
यतो निवर्तकमप्यविद्याया नोपपद्यते | यदपि ब्रह्मात्मैक त्वज्ञानं 
श्रुतिबोधितमस्या निवर्तकमिति, तत्स्वसम्प्रदाये श्रद्धां वहतो मनोरथमात्रम्‌ | 
यस्माद्धेदवादिभिः श्रतेस्तात्पर्यमन्यदेवेति वर्ण्यते | अथास्या निवृत्त्यनुप- 
पत्तिरुपव्याख्यायते | बेद्यवेदितृवेदनादेमिथ्यात्वाभ्युपगमाद्विद्यापि 
मिथ्येवेत्यायाति | ततश्च यथा मिथ्याभूताया अविद्याया निर्वतकान्तर- 
मुपेतव्यं तथा विद्याया अपि तन्निवर्तकस्यापीत्यनवस्था वा तदनिवृत्तिरेव 
वा स्यात्‌ | न चेदं शङुन्यम्‌ - ब्रह्मस्वरूपमेव ज्ञानं तज्ज्ञाननिवर्तकमिति | 
ब्रह्मणि तद्विनिवर्तके तिष्ठति सति ज्ञानस्यैवानुदयप्रसङ्कात्‌ | जातापि 


खण्डः) सुषुप्यविद्यावादे दोषान्तराणि ८७ 


किमध्यस्तरूपो जीव एव उत ब्रह्मेति विचार्यमाणे उभयथापि दोष 
प्रदुरष्यात्‌ | अध्यस्तरूपस्य हि जीवस्य नाविद्यापरिमोषिज्ञानकर्तत्वं 
सम्भवति | ब्रह्मणि तु सम्भवदपि ज्ञानं न मिथ्या भवेत्‌ | यदा हि तदपि 
मिथ्यारूपं तदा तस्याप्यविद्या मूलं भवति | तथा चाविद्याया 
निवर्तकानुपपत्तिदौस्थ्यमेव स्यादिति | अथ तस्या अविद्याया निवृत्ति- 
रभ्युपेयते | तत्रापि भवति पुनश्चिन्ता दुरन्तानिवर्तकन्ञानस्य कर्ता को 
भवेदिति 2 तस्मादेतदूषणपरिहाराय ब्रह्मणि ज्ञानं न मिथ्येत्यङ्खीकार्य 
भवति | ततश्च स्वाभिमतहानिः | न हि ब्रह्यव्यतिरिक्तं किञ्चिदपि 
सत्यमास्थीयते मूलाविद्यावादिना | अपि च न कोऽपि ज्ञाता स्वनाशहेतुभूते 
ज्ञाने स्वयं प्रयतते | एवमपि नोपपद्यते निवृत्तिः | इत्येवमधस्तात्समासतो 
दरशितमनुपपत्तिसप्तकं दैतिभिरुद्धाव्यमानं मूलाविद्याप्रक्रियायाम्‌ | न 
चैतस्मादूषणसप्तकात्परिमोक्षं पश्यामो भावाविद्यामवस्थात्रयेऽप्यनु- 
गतामाश्रियमाणस्य | तस्मादपि न युक्तियुक्तेयं प्रकृता प्रक्रियेति सिद्धम्‌ || 
सौषुप्तस्मरणात्‌ प्रबोधजगतो बीजं समुन्नीयते 
मानैश्चाक्षमुखैः प्रयत्य परमोत्साहेन संवध्यते | 
जीवब्रह्मविभागसिद्धिफलकं सुप्तौ न किं स्यादहो 
मूलाज्ञानविदो विदुर्न तु परे सिद्धान्तमेनं शुभम्‌| 


इति श्रीमत्पूज्यपादशङ्कुरभगवच्वरणस्मरणपरिचयेापवेदान्तप्रवेऽ 
श्रीबोधानन्देन्द्रसरस्वतीशिष्येण सच्िदानन्देन्द्रसरस्वत्याख्येन भिक्षुणा 
( सुब्रह्मण्येन) विरचिते श्रीमति शद्ुरहदये मूलाविद्यानिरासे 
एकोयमतसमालोचनं नाम 
द्वितीयः खण्डः 





८८ (तृतीयः 
तृतीयः खण्डः 


( स्वप्रक्रियानिरूपणम्‌) 


यद्धाष्यालोकहीनास्तमसि निपतिता भावरूपामविद्या- 
मुरीचक्रु सुषुप्तौ परिणतिमपि च प्रोचुरस्याः प्रबोधे | 
सद्योमुक्तिं च गौणीं विदुषि मललवं प्रत्य मुक्तिं च मुख्याम्‌ 
त्रय्यन्तार्थप्रकाशानखिलगुरुगुरून्‌ पृज्यपादान्नमस्ये || 
यो वातिंकाख्यममृतं परमादरेण निष्पक्षपातमखिलं व्यदधादुदारः | 
भाष्याब्धितः प्रमथितं भवदुःखितेभ्यो नूत्नं सुरेश्वरममु प्रणमामि भक्त्या || 


स्वप्रक्रिया सङ्क्षेपतः 


६५. परमार्थज्ञानमवस्थात्रयपरीक्षणमात्रगम्यम्‌ - इत्थमियमेकौय- 
प्रक्रिया युक्त्यपेता“, दुरवधारणायाः स्वाभ्यूहमात्रसिद्धाया मूलाविद्याया 
अभ्युपगमात्‌, निष्फला च, तदद्धीकारेऽपि जिज्ञासोराशद्भापारम्परी- 
समुत्थानस्य दुरनिवारणत्वादिति बह्ीभिरुपपत्तिभिः प्रतिष्ठापितमेतत्पराक्तनेन 
विचारसंदर्भण | अथेदानीं श्रीमदौडपादभगवत्पादाद्यभियुक्तसम्मता श्रौती 
प्रक्रिया निरूप्यते | जिज्ञासुद्ष््या तावद्विद्यन्ते जागरितस्वप्रसुषुपिसमाख्या- 
स्तिस्रोऽवस्थाः | आसामन्यतमावस्थायामप्यचिन्तितायां तत्वस्या - 
नवस्थानात्‌, विचारितासु तास्ववस्थासु कस्यचिदपि ` विज्ञेयान्तरस्या 


५८. युक्त्यनपेता इति प्रथममुद्रणे || 
५९. सर्वप्रावादुककल्पितवस्तुनोऽत्रैवान्तर्भावात्‌ || मां. का. भा. ४-८८ 


खण्डः) स्वप्रक्रिया सडक्षेपतः ८९ 


- नवशेषाच्वासां तिसृणां विचारे तत्त्वपरिसमापिरिति सर्वैरभ्युपेयम्‌ || 


६६. अवस्थात्रयप्रक्रि यायां सामान्यत आक्षेपाः - ननु जागसितस्य 
सकललौकिकवैदिकव्यवहारभूमित्वादस्तु विचार्यत्वम्‌ | स्वप्रसुषुप्योस्तु 
न किमपि विचारणार्ह पश्यामः | तत्र स्वप्र हि नाम कादाचित्का 
निद्रादोषजन्या भ्रान्तिः न तु जाग्रदरस्तुसतां दृश्यानामवकाशोऽत्र | सुषुपतिस्तु 
सर्वकरणव्यापारोपरममात्रं न पुनरनुभवान्तरम्‌ | तदेवं स्थिते किमस्ति 
तत्र यद्विचारणेनापि तत्त्वनिर्धारणमावश्यक स्यात्‌ ? अथाभिप्रायः - 
भ्रान्तिः करणोपरमश्चास्माकमनुभवान्तर्गतावेव तत्तेषामपि विचार्यत्वम्‌, 
अन्यथा पूर्णानुभवाकलिततत्त्वनिर्धारणं न स्यादिति | तहिं स्वप्रवदेव 
भवन्ति विचार्या मदमूर््ादयोऽप्यवस्थाः | तेषामपि हि स्वरूपं परिशील- 
नीयमेव तत्त्वं बुभुत्सुना, अन्यथा पूर्णानुभवसम्म्ाप्यभावप्रसङ्खादेव | 
अपि चैकस्य पुरुषस्यावस्थानां विचारणेन कथं सर्वमपि विदितं भवेत्‌? 
सन्त्येव खलु परे येषामनुभवोऽपि तत्त्वनिर्णयाय नात्यन्तमनपेक्षितव्यः | 
कि चान्यदनादिकालात्प्रवर्तमानस्यास्य जगतस्तत्त्वं क थं 
तदन्तर्गतेक पुरुषावस्थामात्रविचिन्तनेनाध्यवसेयो भवेदिति 2 


६७. समाधानम्‌ - अत्रोच्यते - यत्तावदुच्यते जागसितस्य सकल- 
व्यवहारभूमित्वमिति, तदभ्युपगम्यत एव | तद्रतव्यवहारस्य तु स्वरूपतः 
किं परमार्थसत्यत्वं अथवा स्वप्रादितौल्यमेवेति विशये स्वप्रादिस्वरूप- 
विचारणं बलादायात्येव | अतो विचारणीये स्वप्रसुषुप्ती | यत्पुनरुक्तं 
स्वप्र कादाचित्कभ्रान्तिमात्रं सुषुपिश्च करणव्यापारोपरम एव नान्यत्तत्र 
किमपि विचारणीयमस्तीति | तत्रापि जाग्रद्यवहारपक्षपातिभिः पुरुषैः 


९० मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
कादाचित्कत्वेन स्वप्रसुषुप्ी व्यवहियेत इति तु सम्प्रतिपन्नमेव | तथापि 
खलु परीक्षणीयावेव स्वप्रस्वापौ - कि यथाप्रतिपन्नावेव तौ भवतः, कि 
वान्यथापीति निर्धारणार्थम्‌ || 


यत्तूच्यते मदमूर्छादयोऽपि स्वप्रवदेवावस्था इति तेऽपि विचारणीया 
भविष्यन्तीति | तदप्यभ्युपगम्यते | कामं भवन्तु तेऽपि विचारणीयाः, न 
तु तेषां तावता स्वप्रसाम्यं स्वीकर्तुमुचितम्‌ | न हि मदमूर्छादयः सर्वेषां 
पुरुषाणां साधारणाः, येन तेषां स्वप्रतौल्यं भवेत्‌ | क्वचित्क स्यचिदेव 
भवन्ति मदमूर्छोन्मादादयो नैमित्तिका अवस्थाः | तेन तेषां सकलपुरुष- 
साधारणात्स्वाभाविकात्स्वप्रदवैलक्षण्यमेव युक्तं स्वीकर्तुम्‌ | एतेन समाधि- 
रपि व्याख्यातो वेदितव्यः || 


कि च मदमूर्ादीनामवस्थात्रिकातिरिक्तत्वमापातत एव | अन्ततो 
गत्वा सर्वा अप्यवस्थास्तिसृष्वेवान्तर्भवन्तीत्येव सम्यग्दर्शनम्‌ | तथा हि 
- दर्शनवृत्तिरदर्शनवृत्तिरिति च परस्परव्यावृत्ते द्वे अवस्थे समनुभूयते 
इत्यविवादम्‌ | तत्र दर्शनादर्शनोभयसमधिकस्थितस्वरूपस्य सम्भावयितु- 
मप्यशक्यत्वात्‌, युगपच्चैकत्रोभयस्य विरोधादसम्भवे, सर्वासामप्यवस्थानां 
दरयोरेवान्तर्भावनं न्याय्यम्‌ | तत्र दर्शनवृत्तिरूपौ जागस्तिस्वप्रो, अदर्शन- 
वृत्तिश्च सुषुप्तिः | मदमूर्छादयस्तु यदि न जिज्ञासोरन्येषां तहिं जागसिति- 
निरूपणेनैव तेऽपि निरूपिता भवन्ति, दर्शनवृत््यवस्थापरिच्छिन्न- 
स्वभावत्वात्तेषाम्‌ | अथ जिज्ञासोरेव ते मूर्छादयः, तथापि दर्शनवृत्तयो 
वा भवेयुरथवा स्युरदर्शनवृत्तय इति जागरितस्वप्रसुषुप्याख्यावस्थात्रयमेव 
सम्यग्विचारितमलं तत्त्वनिर्णयायेति समीचीनमेवोक्तम्‌ || 


खण्डः) स्वप्रक्रिया सङ्क्षेपतः ९१ 

यत्पुनराशद्ध्यते - सन्त्येव परे येषामनुभवोऽप्यपेक्षितव्यः परीक्षणाय, 
अन्यथा तत्त्वनिर्णयाभावप्रसङ्धादिति | तत्र येऽभ्युपगम्यन्ते परत्वेन, 
तेषामपि स्वस्यैव जागसि समुपलभ्यत्वात्‌ स्वजागसितिपरीक्षणेनैव तेषामपि 
परीक्षितत्वं भवतीति न तत्त्वनिर्णयस्य कापि विकलता भवेत्‌ तेषामपृथग्वि- 
चारणेन | अतोऽयमप्यदोषः || 


यश्चाक्षेपः - अनादिकालात्मरवर्तमानस्यास्य जगतस्तत्त्वं कथं 
तदन्तग्ति "कपुरुषावस्थामात्रविचिन्तनेनाध्यवसेयो भवेदिति | तदपि 
तत्त्वपरीक्षाप्रक्रि यानभिक्ञतानिबन्धनं समुत्थानम्‌ | न हि निष्पक्षपातं तत्त्वं 
बुभुत्सुना जिज्ञासायाः पूर्वमेव कालोऽनादिरिति, जगच्वानादिकालात्मवृत्तम्‌ 
इति, स्वयं तु तादृशजगदन्तर्गतः कश्चित्पुरुषमात्र इति चैतत्सर्व सिद्धव- 
दङ्ीकृत्य तदनन्तरं तत्त्वपरीक्षायां प्रवृत्तिर्युक्ता भवेत्‌ | देशकालनिमित्त- 
प्रत्ययानुगतस्य जगतः स्वस्य च तत्त्वं निरदिधारयिषुणा अकस्मात्क्व- 
चित्पक्षपाते वरघाताय कन्योद्राह स्यादिति | अतोऽयमप्यनाक्षेपः | 
तस्मात्सुष्ूुक्तमवस्थात्रितयविचारे तत्त्वपरिसमापिरिति सर्वैरभ्युपेयमिति ॥ 


अनेन चावस्थात्रयविचारणेन वेदान्तद्शनि निर्धार्यमाणोऽर्थः, जागसिति- 
स्वप्रयोः साक्षिभूतो यः सुषुप्तावपि स न व्यभिचरति स्वरूपम्‌ | 
दृश्यवस्तूनि तूपलभ्यमानदशायामप्यन्योन्यं ` व्यभिचरन्ति | सुषुप्तौ तु 


६०. 'तदनन्तर्गत' इति प्रथममुद्रणे || 

६१. मनोवृत्तं मनश्चैव स्वप्रवजाग्रतीक्षितुः | 

सम्प्रसादे यासत्त्वाच्विन्मात्रः सर्वगोऽव्ययः || उ. ११-४ 

६२. अन्योन्यव्यभिचारोऽस्य वीक्ष्यतेऽनात्मवस्तुनः | 
स्वरूपव्यभिचारोऽपि सुषुप्तादौ स्वसाक्षिगः || ब्‌. वा. २-३-२२२ 


९२ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
स्वरूपमेव तेषां न विद्यते | तस्माच्चिन्मात्रस्वरूप आत्मैव सत्यं 


तदितरम्मिथ्येति | एतदेवात्मस्वरूपं ब्रह्मेति प्रतिपादयन्त्युपनिषदः | तदेवं 
ब्रह्यात्मक त्वन्ञानं तत्त्वनिज्ञासापरिसिमाप्तिकरमवस्थात्रयपरीक्षणमात्र- 
समधिगम्यमिति परमार्थविदां विनिश्चयः ॥ 


६८. जागरिते विषयाणां मिथ्यात्वं व्यभिचरट्रूपवत््वात्‌ ~ तथा हि 
जागरिते तावत्‌ सर्वस्य विषयस्य ज्ञेयभूतस्य तत्तवं मिथ्यारूपत्वमेवात्मन 
आविष्करोति | कथम्‌ ? यद्रूपेण ` निश्चितं यत्‌ तदरूपं न व्यभिचरति 
तत्सत्यम्‌, यत्तु निश्चितं सदेकेन रूपेण तद्रूपं व्यभिचरति तदनृतं 
मिथ्याबुद्धिकल्पितं इति सत्यानृतविभागे स्थिते सर्वस्यापि जागरितिगृहीतस्य 
मिथ्यात्वमेवास्थेयं भवति | यद्यद्धि गृह्यते जागरिते ततक्षणमपि न 
तिष्ठत्यविकृ तमिति प्रसिद्धमेव परीक्षकाणाम्‌ | ततश्चेदमेव वस्तुनः 
स्वरूपमिति निश्चायकाभावे व्यभिचरत्स्वरूपो विषयः सर्वाऽपि मिथ्येत्येव 
पर्यवस्यति || 


यद्यपीह भवति शङ्का - विविधविकारभाजोऽपि विषयास्त एवैते 
इत्यबाधितप्रत्यभिञ्चाविषया भवन्ति, तद्वलादेव तेषां सत्यत्वं परिनि- 
तिष्ठतीति | अथवा स्वरूपं व्यभिचरदपि विषयजातं बुद्धिबोध्यत्वरूपं न 
व्यभिचरतीति तस्य प्रकल्पत एव सत्यत्वम्‌ | तथा च विकारिषु 
भवत्वनित्यतापादनम्‌, न. च तावता तेषां सत्यत्वात्मरच्यावनमपि शोभनं 


६३. ज्ञाने च त्रिविधे ज्ञेये क्रमेण विदिते स्वयम्‌| 
सर्व्षता हि सर्वत्र भवतीह महाधियः || मां. का. ४-८९ 
६४. तै. भा. २-१ 


खण्डः) स्वप्रक्रिया सदक्षेपतः ९३ 
भवतीति | तथापि नेयं समुचिता शङ्क | किमिदं बुद्धिबोध्यत्वमिति हि 
वीक्षायां न तहूद्धिमारोहत्यनाकुलम्‌ | न खलु बुद्धिमात्रगम्यत्वं तत्‌, 
सर्वस्य सर्वदा बुद्धौ निर्भासाभावात्‌ | नापि घटादिकं घटादिबुद्धिगम्यमिति 
परिष्कारे प्रयोजनं पश्यामः | का नाम घरबुद्धिरिति चिन्तायां घटं 
प्रत्याख्याय घटबुद्धिर्नास्ति, ` नापि तदद्धि विनिवर्त्य स प्रसिध्यतीत्युभयोरपि 
न स्वरूपस्य स्वतन्त्रस्य सिद्धिरस्ति || 


अपि चेद्ियाणामेव प्रामाण्यमास्थेयं विषयसत्तवे | तेषामेवेद्ियाणां 
सत्त्वं कुत इति वीक्षायां तत्र प्रमाणं मन इति वक्तव्यम्‌ | न च 
मनसस्तेषामतिरि्तत्वे प्रमाणमस्ति | असति मनसि तेषां सतत्वेऽनु- 
ग्राहकानुभावाभावात्‌, मन एव ` तु सर्वाणीद्धियाणि चेत्यत्रोपपत्तिरस्ति, 
स्वप्रे तथानुभवात्‌ तस्मादपि स्वतन्त्रं सत्त्वं विषयाणां नावकल्पते | 


६५. उभे ह्यन्योन्यदुश्येते किं तदस्तीति नोच्यते | 

लक्षणाशुन्यमुभयं तन्मतेनैव गृह्यते || मां. का. ४-६७ (तत्रैव च भाष्यं समीक्षितव्यम्‌ |) 
६६. यथा कूर्म इहाङ्धानि प्रसार्य विनियच्छति | 

एवमेवेन्दरियग्रामं बुद्धिः सृष्ट्वा नियच्छति || मो.ध. २४६-२४ 
गुणान्नेनीयते बुद्धिर्बुद्धिरेवेन्दरियाण्यपि | 

मनः षष्ठानि सर्वाणि बुद्ध्यभावे कुतो गुणाः | मो. ध. २४७ -२६ 
बुद्धिरात्मा मनुष्यस्य बुद्धिरेवात्मनात्मनि | 

यदा विकुरुते भावं तदा भवति सा मनः || 

इद्दियाणां पृथग्भावादरद्धिरविक्रियते ह्यतः | 

शृण्वती भवति श्रोत्रं स्पृशती स्पर्श उच्यते || 

पश्यती भवते दृष्टी रसती रसनं भवेत्‌ | 

जिघ्रती भवति घ्राणं बुद्धिरविक्रियते पृथक्‌ || मो. ध. २४८-३, ४,५ 


र्ठ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
यत्पुनरुक्तं तदेवेदमिति निश्चितप्रत्यभिज्ञापस््रापितत्वादास्थेयं 
विषयस्य सत्यत्वमिति, तद्रभसात्‌ | तदेवेदमिति प्रत्यभिज्ञा किं साध्वी 
भवितुं प्रभवतीति वीक्षायां बाह्यवस्तुनि विप्रलम्भस्यापि सम्भवात्‌ कुतो 
विषयस्य मिथ्यात्वमपि न स्यात्‌ ? दशितं च प्रागेवास्माभिः प्रत्यभिज्ञा 
यद्यपि व्यवहारनिर्वोदी, तथापि नाबाधितानुभवारूढेति | तस्मान्न प्रत्यभिज्ञा 
नाप्यन्यत्किज्चिदावहति विषयस्य सत्यत्वम्‌ || 


सर्वमपि द्रव्यगुणक्रियाद्यन्यतममिति दिदर्शयिषया `यत्पू्वैस्ताकिंकेः 
प्रतिपादितं तत्तदपर्व्यत्थापितमेवेति सर्वेषां नः प्रसिद्धमेतत्‌ | तथाधुना- 
तनैरपि लक्षणप्रमाणादिप्रक्रियां प्रत्यग्रामास्चयद्धिरपि न शक्यते विषयस्या- 
व्यभिचरदरूपं दर्शयितुम्‌ | विषयस्वभाव एव हि तादृशो यदन्यथान्यथा- 
रूपस्वीकारः प्रतिक्षणमिति || 


तदेवं जागस्तिद्श्यानां जागरित एव निरुपाख्यस्वरूपाणां यदा सत्यत्वं 
पदं न लभते कैव प्रत्याशा सिद्धौ तस्यावस्थान्ते तन्मुखनिरीक्षणमप्य- 
सहमानस्य ? अत एव जागरितोपलब्धस्य प्रपञ्चस्य तदवस्थया च 
विनाभावं ` मात्रयाप्यनर्हतः स्वप्रे सद्धावो न केनापि शङुन्यते शक्यशङ्धो 
वा भवति| 


६९. स्वाप्रप्रपञ्चस्य स्फुटमिथ्यात्वम्‌, जागरस्तस्य तत्समान- 
योगक्षेमत्वं च - स्वप्रेऽपि यो दृश्यते प्रपञ्चाभासः स तदवस्था 


६७. ' चाविनाभावमि'ति प्रथममुद्रणे || 


खण्डः) स्वप्रक्रिया सङ्क्षेपतः ९८५ 
मात्रलब्धसत्ताकस्तदविनाभूतश्चेति स्फुटमेव “ तम्मिथ्यात्वम्‌ | अभ्युप- 
गम्य लौकिकदृष्टिमिदमुक्तम्‌ | वस्तुतस्तु स्वप्रबोधावस्थयोर्व्यपदेशभेदं 
विना भेदकं मनागपि न विद्यते | यथा हि - जाग्रत्वेनाभिमतं स्थानं 
तत्कालोचितशरीरादिक तत्सम्बन्धिवस्तूनि च रागद्रेषौदासीन्यार्हाणि 
यथायथमादाय विजृम्भते, भूतभव्यजाग्रत्सन्तानेऽविच्छिन्ने एवात्मान- 
मप्यन्तशप्रविषटं बुद्धावारोपयित्वा पूर्वसंस्कारसम्बन्धमद्यतनानुभवे साप्रतिक- 
कर्मफलाश्रयत्वं च भविष्यत्कालीनजागसिे आसञ्जयति, स्वपूर्वतनांश्च 
स्वप्रान्‌ केवलं मनोमयत्वेन विश्वासानर्हान्‌ कृत्वा स्वस्मिंस्तु देशकाल- 
निमित्तप्रतिनियमसम्पत्तिम्‌ अनेक कर्तृभोक्तृव्यवहारभूमित्वं च ख्यापयित्वा 
स्वसत्यत्वमविशद्ुनीयं भावयति, एवमेव स्वप्रत्वेन विभाव्यमानमपि 
स्थानं स्वकाले स्वात्मानं जागरितत्वेनैव ख्यापयित्वा सर्वमपि जागरितचेष्टितं 
यथावणितं प्रदर्शयदष्टमिति सर्वेषां नः प्रत्यक्षमेतत्‌ | प्रपञ्चितं च पुरस्तादेव 
यथा चैतत्तथा | न चेदं स्वप्रप्रबोधयोः सर्वसाम्यं केनचिदपलपितुं शक्यम्‌, 
प्रतिवादिनोऽप्यवश्यं तादृशावस्थान्तर्गतत्वात्‌ | न हि मत्स्वप्रोपलब्धः 
पुरुषः कश्चित्‌ तस्याः स्थितेर्जागरितत्वमाधातुमीशेत | अतः स्वप्रत्वमेव 
परमार्थत उभयोरप्यवस्थयोः | 


ततश्च विषयविषयिभेददर्शनरूपे यस्मिन्‌ यस्मिन्नवस्थाने यो य 
प्रपञ्च उपलभ्यते, स तत्तदवस्थाया न शक्यवियोजन इति नान्यावस्थायां 


६८. अविचारितिसंसिद्धं क्रियाकारकलक्षणम्‌| 

जाग्रद्धूमावपि मतं किमु स्वप्रकनीडगम्‌ | बृ. वा. ४-२३-९२१ 
६९. स्वप्रनागसितस्थाने हयेकमाहर्मनीषिणः | 

भेदानां हि समत्वेन प्रसिद्धेनैव हेतुना || मां. का. २-५ 


९६ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
तदपरिच्छिन्नस्य प्रपञ्चस्य सत्त्वम्‌ | ततश्च न कस्यचिदपि प्रपञ्चस्य 
जातुचित्‌ सत्यत्वं व्यवतिष्ठते | एवं च स्वप्रजागरितशब्दव्यपदेश्ययोरवस्थ- 
योरुभयोरपि तदन्तर्गतसर्वद्श्यसहितयो सममेव स्वप्रतीतिवेलायामपि 
निरूपणासहत्वमन्योन्यव्यभिचासित्विं चेति यथा स्वप्र निश्चितमिथ्या- 
भावस्तथा जागरितिमपीति न किञ्चिदन्याय्यम्‌ || 


७०. सुषुप्तौ सर्वविधप्रपञ्चस्यापि स्वरूपव्यभिचारः - सुषुप्तौ पुनः 
स्वाप्रस्य जागसिस्य वा प्रपञ्चस्य स्वरूपमेव न विद्यतेऽतः प्रपञ्चमिध्यात्वं 
सुतरामुपपन्नम्‌ | यस्य हि स्वरूपं क्वचिदेव दृश्यते यथा शुक्तिरजतादेः, 
सम्यदिनरूपणे तु स्वरूपमेव नास्ति, तन्मिथ्याबुद्धिपरिकल्पितमेवेति 
निश्चितं लोके | तथात्रापि जागसितिस्वाप्रप्रपञ्चयोः स्वावच्छेदकावस्थ- 
योरेव प्रतीयमानयोः सुषुपौ च शन्यकल्पयोर्मषात्वमेव युक्तं प्रतिपत्तुमिति | 


७१. साक्षिसत्यत्वम्‌ - अवस्थात्रयेऽपि तु साक्षिणो न स्वरूपव्यभि- 
चारो दृश्यते | न हि भवत्यन्य एव स्वप्रावगन्तान्यश्च प्रबुद्ध इति | येषां 
मते जागरितं सत्यं स्वप्रश्च मृषा तद्वासनानिर्मितः तेषामपीकषितुः 
स्वरूपैकत्वं स्वीक्रियत एव | येषां पुनः स्वप्रजागरितयोरुभयोरपि 
मिथ्यात्वमेव, तेषां स्वप्रे जागर्ति च चैतन्यस्वरूपस्य विशेषाभावात्‌ 
स्वतो भेदो न विद्यते | परतस्तु नः सम्भाव्यः, परमार्थतो विद्यमानस्य 
मिथ्यावस्तुकृतभेदे मानाभावात्‌ | यद्यपि स्वप्रप्रपञ्चेऽन्तर्गतपिवात्मानं 
पश्यन्‌, तद्रतविविधविषयनिरूपितरागद्रेषादिक सुखद्श्खे चानुभवन्‌, 
बन्धिपुत्रकलत्रादिकमत्यन्तमचिन्तयंश्च स्वप्रद्रषटेति जाग्रद्‌ 
द्रष्टः सकाशाद्धि्न एव भवितुमर्हति, तथापि नैतावता जाग्रत्स्वप्रोभय- 


खण्डः) स्वप्रक्रिया सङक्षेपतः ९७ 
साक्षिणो भिन्नत्वं शक्यशङ्कुम्‌ | भिन्नत्वे तदुभयसाक्षित्वमेव न 
सिध्येत्क स्यचिदपीति ध्येयम्‌ | तदित्थम्‌ - सर्वथापि सर्वास्वप्यन्य- 
दर्शनवृत्तिलक्षणास्ववस्थासु व्यावर्तमानास्वप्यनुवर्तमानः, पूर्वपूर्वावस्था- 
मुत्तरोत्तरया बाधितां भ्रा्तिस्वप्रादिकोरिषु निश्चयेन निवेशयमानः, 
पूर्वापरालोचनया तदनेन सदृशं विसदृशं वेति सिद्दिहानोऽनुसन्दधानः, 
तत्र तत्र वस्तूनि तदेवेदमिति प्रत्यभिजानंश्च न कथञ्चनान्योऽन्यो 
भवितुमर्हति | तत्सिद्धं साक्षिणः स्वरूपस्य परमार्थतोऽपि सत्यत्वं 
स्वदृश्यप्रपञ्चास्पष्टत्वमत एव शद्धचैतन्यरूपत्वं चेति ॥ 


जाग्रत्स्थानं न सत्यं कथमपि न च तद्धेदकं लक्षणं वा 
स्वप्रादुन्नीयतेऽतः सविषयमखिलं स्वग्र एवेति सिद्धम्‌ | 
स्वप्नोऽयं सप्रपञ्चं भजति विलयमात्यन्तिक यत्सुषुपौ 
मिथ्यास्वप्रात्परोऽसौ विलसति विमलः सर्वदुक्सचिदात्मा ॥ 


७२. व्यवहारविरोधपरिहारः - यद्यपि घटपटादिकं सत्यमित्येव 
प्रतियन्ति व्यवहरन्ति च प्रतिपत्तारः | तत्सत्यत्वे च न तस्यैव मिथ्यात्वं 
युक्तम्‌ | तथापि व्यवहारविरोधोऽयमापातत एव न तु भाविक इतिं 
जेयम्‌ | एकस्यामेवावस्थायां हि मरीचिकातोयादीनि तत्प्त्यक्षोत्तरकालं 
ज्ञानान्तरबाधितानि भवन्तीति विमृशन्तो लौकिकास्तद्विपर्ययेण यावत्तत्त- 
दवस्थं स्थिरतया भासमानानि प्रतीत्यनुरोधात्सत्यानीत्येव कल्पयन्ति | 
न तु तेषां पदार्थानां सत्यत्वमपि वास्तवेनैव वृत्तेन | तेनाविरोधः || 


ननु तेषां मिथ्यात्वकल्पनातो वरं वैपरीत्यमेव कल्पितं प्रतीत्यनुसारेण | 
न हि ते प्रमाणसिद्धा न भवन्ति, येन मरुमरीचिकासलिलादितौल्य- 


९८ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
मारेप्येरन्निति चेत्‌ | स्मर्तुमर्हसि परमार्थसत्यत्वे प्रयोजक पुरस्तादशितम्‌ | 
न हि वयं प्रमाणगम्यं सत्यमित्युरीकृत्य प्रपञ्चसत्यत्वं व्यासेधामो, 
येन स्ववचनविरोध आपद्येत | प्रमाणगम्यस्य सत्यत्वे प्रमाणस्यापि 
प्रमाणगम्यत्वेनैव सत्यतायाः प्रतिपादनीयत्वात्‌ स्वगम्यत्वे स्वात्माश्रयणम्‌, 
स्वव्यतिरि््तिप्रमाणगम्यत्वेऽपि तत्रापि शङ्खाप्रसारादपर्यवसाने पर्यवसानं 
वा स्यात्‌ | अपि च प्रमाणमपि प्रपञ्चान्तःपात्येवेति प्रपञ्चस्य सत्यत्वा- 
सत्यत्वविप्रतिपत्तौ को वावसरः प्रमाणोपन्यासस्य 2 न हि प्रपञ्चः 
प्रपञ्चगम्य इत्यूरीक्रियते केनचित्‌, सर्वदा स्वव्यतिरिक्तिज्ञानगम्यस्य 
स्वप्रकाशत्वाभावात्‌ | तस्मान्न प्रमाणगम्यत्वं सत्यत्वे तन्त्रम्‌, किं 
तर्हव्यभिचसििस्वरूपत्वमेव | तादृशं च सत्यत्वं नार्हति प्रपञ्चः | तस्मात्‌ 
प्रतीतिमात्रस्य भ्रान्तिसिद्धवस्तुन्यपि सम्भवात्‌ सार्वदिकप्रतीतेः प्रपञ्चेऽपि 
वक्तुमशक्यत्वान्नास्ति व्यवहारविरोधः || 


७२. सत्यानुतमिथुनीकरणरूपाध्यास एवाविद्या - उपदशितमार्गेण 
परस्परमत्यन्तविरुद्धस्वभावयोरात्मानात्मनोः सत्यमिथ्यास्वरूपयोस्तत्त्वा- 
नवबोधादेव परस्परात्मतां परस्परधर्मतां च प्रतिपद्य व्यवहरति लोकः 
स्वभावत एव | पश्चात्तु सम्यण्विचारणान्न केवलमसम्बन्धमेव सर्वथा 
तयोः पश्यति, किं नाम सत्यमिथ्याविभागोऽपि ˆ मिथ्यावस्तुवदात्म- 
स्वरूपानवबोधनिपित्त एवेत्यवगच्छति | यथेह लौकिकः कश्चिच्छुक्ति- 
काज्ञानसमसमयं न केवलं रनताद्विविक्तत्वं शुक्तेः पश्यति, किमन्यत्‌, 
एकस्मिन्रधिकरणे शुक्तिरनतरूपद्रव्यदयसंसर्गोऽपि मिथ्यैवेति निश्चिनुते 


७०. सत्यासत्यविभागोऽयमविभागात्मवस्तुनि | 
प्रत्यगज्ञानहेतूत्थस्तद्रोधादेव तद्धतिः | बृ. वा. १-३-५२ 


खण्डः) अथ जाग्रति प्रपञ्चोपलम्भविचार ९९ 


तद्वत्‌ | एवमविचारस्वभावप्राप्तमात्मानात्मनोर्युगलीकरणं बुद्धौ पश्चात्तन- 
सम्यग््ञानबाध्यत्वादज्ञानं मिथ्याज्ञानमविदयेत्यादिशब्दैर्व्यवहियते' वेदान्त- 
सम््रदायाविद्धिः, तन्निवृकत्तिका च बुद्धिवृत्तिर्जानं सम्यग्ज्ञानं विदयेत्यादि- 
शब्दैः | इत्येवं सङ्ग्रहेणोपन्यस्ता वेदान्तविदां प्रक्रिया सर्वदोषास्पृष्टा || 


अथ जाग्रति प्रपञ्चोपलम्भविचार 


७४. सुषुपतिसमये तद्रहिर्भुतः प्रपञ्चो न विद्यते ~ कथं 
पुनदेषिरनुपस्पृष्टेयं प्रक्रिया ? सुषुप्तौ प्रपञ्चो नाभावमपिगन्तुमुत्सहते, 
अपिगच्छन्‌ वा नाकस्माज्नागरिते पुनरुपलब्धिगोचरो भवितुमर्हतीत्युक्तं 
शद्ावादिना | तत्र कः समाधिरिति चेत्‌ | न वयं जागसिे विद्यमानः 
प्रपञ्चः प्रसुप्तौ गच्छत्यभावतामित्याचक्ष्महे, किं तु जागरिते दृश्यमानः 
प्रपञ्चस्तदवस्थासम्बद्ध एव नान्यत्रोपलभ्यते विद्यते वेति || 


मा नामोपलभ्यताम्‌ | तथापि खलु सुषुपिस्थानाद्रहिरेव कु त्रचिद्धाव्यं 
तेन | अन्यथा कथमुदीयात्मबोधे भूयोऽपीति चेत्‌ | को भावः 2 सुषुप्तावपि 
तद्रहिर्भूतमाश्रयान्तरं प्रपञ्चस्य विद्यत इति वा, आहोस्वित्‌ प्रबोध- 
प्रपञ्चोपलम्भस्य कारणं वक्तव्यमिति वा | यद्यादिमः कल्पः, कथं 
विदितमाश्रयान्तरसत्तवं श्रीमता ? न हि तदापि विशेषविज्ञानवान्‌ भवान्‌ | 
ननु सन्त्यन्ये प्रबुद्धाः, प्रमाणं भविष्यन्ति ये मत्सुप्िकालेऽपि प्रपञ्चो 


७१. तमेतमेवंलक्षणमध्यासं पण्डिता अविद्येति मन्यन्ते || - सू. भा. - अव 
श्रुयतां चाप्यविद्यायाः स्वरूपं कुलनन्दन | 

अनात्मन्यात्मबुद्धिर्या चास्वे स्वमिति या मतिः | (वि. पु. ६-७-१०, ११) 
तच्छयतामविद्यायाः || इति पाठान्तरम्‌ 


९१०० मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
विद्यत इत्यत्र | तथा हि लोकव्यवहार 'शिवरात्रावहं सुष्वाप तदानीमयं 
तु जजागारे"ति | तत्कि कारणमुपेक्षयते तेषामनुभव इति ? अत्रानुयोज्योऽसि 
कि तेऽप्यन्ये त्वज्जागरितप्रपञ्चान्तशपातिनः किं वा नेति ? यद्यन्तर्वतिं- 
नस्तेऽपि त्वज्जागरितप्रपञ्चस्य, ततः कथमर्हन्त्युपलब्धुं किञ्चिदपि 
त्वत्सुषुपौ ? तेषामपि खलु सत्त्वं त्वज्नागसपञ्चसत्त्वतुल्ययोगक्षेममेव | 
न चास्त्यन्यः प्रपञ्चानन्तर्भावीति` निष््रमाणिकैव त्वज्जागरितावच्छिन्न- 
प्रपञ्चस्य सत्ता स्वापेऽपि | अतो जाग्रत्मपञ्चो जाग्रत्सहभावी न 
तयावस्थया विना निमेषमपि स्थातुमेकाकौ शक्नोतीति बोध्यम्‌ || 


७५. जाग्रत्मपञ्चस्य तदवस्थाप्रतिबद्धत्वे विचारः - न चैवं 
मन्तुमुचितम्‌ - जागसितिप्रपञ्च इति विशेषणं विद्यमानप्रपञ्चग्रदरेषिणा 
प्रक्षिप्यते | प्रपञ्च एवायं वस्तुतो न जागस्तिप्रपञ्चः | तस्माद्विनापि 
जागरितं शक्नुयादेवावस्थातुं क्वचिदन्यत्र जागरितादपीति | यस्माजागरिते 
यः प्रपञ्च इति व्यपदिश्यते जातुचिदपि जागरितमपहाय स्थित्यन्ते न 
दृष्टचर केनचित्‌, कथमसौ निरविंशेषणमेव प्रपञ्च इति सामान्यवाचिनाभि- 
लप्येत? तथा हि - न कोऽप्येनं प्रपञ्चं स्वप्रे द्रष्टं प्रतीक्षते स्थवीयोबुद्धि- 
रपि | तत्कुत 2 नूनं तदात्वे तत्र प्रपञ्चस्यात्यन्तमभावतामसम्भाव्य- 
मानसत्ताकत्वं च निश्चितवन्तो लोकाः || 


७२. यदा सुः स्वप्रं न कञ्चन पश्यत्यथास्मिन्‌ प्राण एवैकधा भवति तदैनं वाक्‌ 
सर्वेनमिभिः सहाप्येति चक्षुः सर्वे रूपैः सहाप्येति श्रोत्रं सर्वेः शब्दैः सहाप्येति मनः 
सरवेध्यनिः सहाप्येति || कौ. ३-३ (जागरितप्रपञ्चान्तःपात्यप्रविलीनं सुषुपौ न किज्चिद्राह्यतो 
वर्तत इति श्रतेरस्थः ||) 


खण्डः) अथ जाग्रति प्रपञ्चोपलम्भविचारः १०१ 
अथेवमाग्रहः - विशिष्टस्य यद्यपि सर्वत्र सम्भवो नास्ति | तथापि 
विशेष्यस्य सम्भवत्याशङ्का | यथा नीलोत्पलमेकत्र दृश्यते, अन्यत्र तु 
रक्तोत्पलम्‌ | एवमेव जागरिते जागसितिप्रपञ्चो दृश्यते, स्वाप्रश्च स्वप्र 
इति | अहो पक्षपातोऽत्यन्तासम्भाविते! यतोऽत्र विशेष्यमेव न सिध्यति 
विना विशेषणमित्यधस्तादुपपादितम्‌ | प्रपञ्चत्वेनाभिमतः सिध्यन्‌ खलु 
न कदापि सेद्धुमर्हति विना तत्साक्षिणमनुभवितारम्‌ | स चानुभवितावश्यं 
भविता जागरितं स्वप्रं वानुभवन्निति, तादृशानुभवाभावेऽपि कृतः 
शङ्धाननुभूयमानस्य प्रपञ्चस्य ? न चान्ये सन्ति स्वप्रवेलायां स्वप्रबहिर्भूता 
ये पश्येयुः प्रपञ्चं द्रष्टुमिति शक्यमास्थातुम्‌, कथितदोषानुषङ्धात्‌ ॥| 


तदेवं स्वप्र एवात्यन्तमनिरीक्षणीयस्वरूपस्य जाग्रत्मपञ्चस्य कुतस्तरां 
सद्धावाशङ्का सुषुप्ते सकलद्ृश्यव्यासेधरूपे ? तस्मान्न सुपौ न वा तद्रहि 
शक्यशद्भुः सर्वथा जागस्तिप्रतिबद्धस्य प्रपञ्चस्य सत्त्वम्‌ || 


७६. जागरितेऽपि मिथ्याप्रपञ्च एवावभासते शुक्तिरजतादिवत्‌ - 
अथाभिप्रेयेत - नायं सुषुप्तौ प्रपञ्चसद्धावमङ्धीकारयितुं यत्नः, कस्तर्हि 
सुषुपावविद्यमानस्य प्रपञ्चस्य जागस्ति पुनरुदये हेतुं बुभुत्सोः प्रन 
इति | अज्र व्याचष्टां भवान्‌ पुनश्शब्दस्वारस्यम्‌ | ननु य एव प्रपञ्चोऽनुभूतः 
पूर्वजागरिते स एवोत्तरस्मिन्नपि पुनरुदेति, तत्क थमुपपद्यतां सुषुपौ 
विच्छिन्नसत्ताकस्येति पृच्छामीति चेत्‌ | बाढं कुशलोऽसि विचारणे | 
प्रपञ्चस्य सत्यत्वतदन्यत्वावधारणे प्रवृत्तः किं कारणमादावेव सिद्धवत्‌ 
तस्य दण्डायमानसत्तं स्वीकरोषीत्यत्र तु दीयतां कृपादृष्टिः | स्मर्तुं चार्हसि 
यत्मागेव निरासि प्रत्यभिक्ञाबलादेकत्वनिर्धारणयुक्तिरिति || 


१०२९ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
७७. प्रत्यभिज्लाबलान्न जागस्तिप्रपञ्चैक्यं सेद्धुमर्हति - स्यादेतत्‌ - 

प्रत्यभिनज्ञानिरसनं यत्‌ कृतं प्राक्तत्र वस्तुतो निरूपणसहम्‌ | तथा हि - 

तदेवेदमिति निश्चिततद्धरावमवगाहयन्ती संवित्‌ कि मित्युपक्ष्यते ? ननूक्तं 
तत्र कारणं तदिति पारोक्ष्यप्रतीतिः, इदमिति चापरोक्ष्यप्रतीतिः, तयोविरुद्ध- 

धर्मवतोरेक्यं न सम्भवतीति | सत्यमुक्तम्‌ | अयुक्तं तु तत्‌, विरुद्धधर्मयोः 

संसर्गस्यैकस्मिन्‌ ज्ञाने दृष्टत्वात्‌ | सम्भवति ह्यनुमानमयं पर्वतो वहि 
मानिति | तत्रायमिति प्रत्यक्षत्वं प्रत्याययति वहविमानिति च पारोक्ष्यम्‌ 

तयोः संसर्गो दश्यते | तस्माद्ृष्टान्तभावादयुक्तमिदं प्रत्यभिज्ञाप्रत्याख्यानं 
तर्कमात्रेण | न च विषयभेदात्‌ प्रत्यभि्ानं नैकं भवितुमर्हति, ततः 

प्रामाण्यविकलतेति शङून्यम्‌, उक्तदृष्टान्ते विषयभेदस्यापि सत्त्वात्‌ | 

नापीत्थमुत्थाप्या शङ्का - तदिति स्मरणम्‌, तस्य च संस्कारजन्यत्वमस्ि | 

अयमिति प्रत्यक्षानुभवः | एवं संस्करिन्दरियसंयोगरूपभिन्रसामग्रीकत्वात्‌ 
प्रत्यभिज्ञा न भवत्यभिन्नं ज्ञानं किं तु स्मरणानुभवे दे एव जाने मिलित्वा 
प्रत्यभिक्लाशब्दव्यपदेश्ये इति | तत्रापि दृष्टान्तभावात्‌ | उदाहतं पर्वतो 
वहिमानिति ह्यनुमानमेकम्‌ | तत्र लिङ्ुज्ञानमनुमानमात्रकारणमिद्दरिय- 

संयोगश्च प्रत्यक्षहेतुः | उभयं मिलित्वा भवत्येकस्यैवानुमानस्य वहि 
मानयं पर्वत इत्याकारस्य हेतुः | तस्मात्‌ प्रत्यभिज्ञेति न ज्ञानद्रयम्‌, न वा 
लौकिकानां भ्रान्तिः, किं तर्हि, विश्वासार्हमेकमेव ज्ञानमिति ॥ 


एतदयप्यार्तम्‌, उक्तदृष्टान्ते एेक्यवादिन एव दौस्थ्यात्‌ | तत्र पर्वतांशे 
नास्त्यनुमेयत्वं कि तु वह्यंश एव | सर्वत्रापि ह्यनुमाने यत्किज्चित्‌ 
प्रत्यक्षपूर्वकत्वमस्त्येव | न चैतावता प्रत्यक्षस्याप्यनुमानत्वं शक्यानुमानम्‌ | 


खण्डः) अथ जाग्रति प्रपञ्चोपलम्भविचारः १०३ 
तत्रानुमाने पारोक्ष्यम्‌, लिङ्ज्ञानजन्यत्वम्‌, स्वासाधारणविषयत्वं च विद्यते | 
प्रत्यक्षादिसंसर्गस्त्वन्यथासिद्धमिति न केनचित्ताकिंकेण शक्यं कुत्रचि- 
दप्यनुमाने प्रत्यभिज्ञानसमानयोगक्षेमत्वं प्रदर्शयितुम्‌ | अतः स्मरणानुभव- 
ज्ञानद्रयत्वेन सकलानु भववेद्यं ` न भवितुमर्हत्येक ज्ञानम्‌, ददूरेतरां 
तत्परामाण्य-बलात्प्रपञ्चस्येकत्वाध्यवसाय इति | न चैवं प्रमाणस्य प्रमेयस्य 
वा तत्त्वेन प्रत्यभिज्ञाभावप्रसङ्, ततश्च सर्वविधव्यवहारलोपप्रसङ्श्चेति 
शङ्कनीयम्‌, प्रमाणप्रमेयव्यवहारस्य क्रियाकारकफलाभिसम्बन्धव्यवहारस्य 
च सर्वलोकसिद्धस्य तत्त्वनिर्धारणमात्रेण कस्यचिदपि व्यवहारलोपस्य 
प्रसक्त्यभावात्‌ | न हि ततत्वविचारकः प्रपञ्चस्वभावमन्यथयितुमुद्युटक्ते 
शक्नोति वा तथा कर्तुम्‌, किं तु स्थितस्यैव तत्तवं बुद्धया निश्चेतुं यतते | 
अतो न व्यवहारलोपः | तत्रैवं सति प्रपञ्चस्यैकरूपतैव नाद्यपि सिद्धेति 
तत्पुनरुदयसिद्धौ हेतुः पर्यनुयुज्यत इति कथं युज्यते ? 


७८. प्रपञ्चोपलम्भ आविद्यक एव - ननु सुषुप्ावत्यन्तमविद्यमानः 
प्रपञ्चश्चेत्‌ कथं तस्योपलम्भः प्रबोधे ? यदाप्युच्यते न स एव प्रपञ्चः 
प्रतिजागसतिं प्रतीयत इति | तदानीमपि व्याख्यातव्यं केन कथमुदपादि 
नव्योऽद्यतनप्रबोधप्रपञ्चो ह्यस्तनप्रपञ्चप्रतीकाश इति | न ह्यकस्मा- 
देवोत्पतिष्णः प्रपञ्च इति युक्तमिति चेत्‌ | शुक्तिरजतं पूर्वदृष्टसजातीयमिव 
स्वात्मानमाभासमानं कथं केनोत्पाद्यते ? यदि तु मन्यसे - तत्र सनतं 
नास्त्येव परमार्थतः, मिथ्यावस्तुगृहयालुना तु भ्रान्तमनसा केवलं विकल्प्यत 
इति | तुल्यमात्रापीति तुष्यतु श्रीमान्‌ | यस्तु नवीनवेदान्तिभुजमवलम्ब्य 


७२. ' सकालानुभववेद्य'मिति प्रथममुद्रणे || 


१०४ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
वदेत्‌ तत्रास्त्युपादानभूतमज्ञानम्‌, तेन तत्र स्नतोत्पत्तिरुपपद्यत इति | स 
तु संविदनुसारिणामुपहास्यः पूर्वखण्डोक्तयुक्तिभिः शुक्तिरनतोत्पत्ति- 
निरासप्रकारैर्वक्तव्यैश्च प्रबोधनीयः || 


ननु तथापि सुषुप्तेऽनुभवानर्हस्य कथमप्यशब्धितसद्धावस्य प्रपञ्चस्य 
कथमकस्मादेव स्याजागरे जनिः ? शुक्तिस्नतदृष्टान्ते तु चक्षर्दोषो विद्यते 
मिथ्याप्रतीत्युपस्थापक इति वैषम्यम्‌ | न हि सुषुप्ते कञ्चिदपि दोषं 
स्वीकुरुते भवान्‌ सौषुप्तमूलाविद्यामपि निरकुर्वन्‌, यो दोषो जागरिते 
प्रपञ्चप्रत्युपस्थापको भवितुं प्रभवेत्‌ | मैवम्‌, मुक्तदृष््या मिथ्याभूतस्यापि 
प्रपञ्चस्य बद्धेनानुभूयमानत्वदर्शनात्‌ | ननु तत्रापि मुक्तस्याज्ञानं 
नास्तीतरस्य तु तदस्तीति वैषम्यम्‌ | कि च मुक्तोऽन्यः पुरुषः, बद्धश्चापर 
इति भिन्नविषयत्वात्‌ प्रपञ्चानुभवतदभावौ न विरुध्येते | इह पुनरेक पुरुष- 
विषयकौ तौ कथं न परस्परं विरुन्धः ? एतदपि नास्ति वैषम्यम्‌ | 
अत्रापि खलु नाङ्गीक्रियते सुषुप्ावविद्या, प्रबोधे तु स्वीक्रियते | 
भिन्ावस्थाविषयत्वादेव च प्रपञ्चोपलम्भतदभावयोरपरस्परविद्रेषः | 
नन्वेवमप्येक एव स्यादत्र भिन्नावस्थावान्‌ | बाढम्‌ | तथाप्येकस्यैव 
बद्धावस्थायां प्रपञ्चप्रतिभासो मुक्तावस्थायां तु नेति विद्यत एव 
दृष्टान्ततौल्यम्‌ | अस्त्वेवम्‌ | तथापि मुक्तो वेदान्तप्रमाणजनितपरमार्थ- 
बुद्धित्वान्नोपलभते प्रपञ्चम्‌ | बद्धस्त्वज्ञानकल्पितमनुभवतीत्युपपद्यते 
दृष्टान्तः | अत्र पुनः स एव बद्धो मुक्तश्चेत्यापद्यते | न हि सुषुपौ मुक्तः 
सन्‌ पुनः प्रबोधे सति बद्धो भविष्यतीति भावना भव्या स्यात्‌ | अतो 
विलक्षणमिदं लक्ष्यत इति चेत्‌ | अवहितमनाः शुणु | नास्माभिरुच्यते 


खण्डः) प्रपञ्चमिथ्यात्वे शङ्का तत्परिहतिश्च १०५ 
सुप्तौ मुक्तः सन्‌ प्रबोधे बद्धो भवतीति | कथं तहिं, सदा मुक्तस्वरूपोऽप्य- 
विचारितात्मयाथात्म्यो बन्धमात्मति यथा कल्पयति | एवमेव सुप्तौ 
प्रपञ्चाग्रहणं प्रबोधे * च प्रपञ्चसत्यत्वं चाभिमन्यते सदा निष्प्रपञ्च 
एव सन्‌ इति | तस्माददोषः || 


प्रपञ्चमिथ्यात्वे शङ्का तत्परिहतिश्च 


७९. प्रपञ्चमिथ्यात्वं न व्यावर्तमानत्वात्‌, न वा बाध्यत्वादिति 
शङ्खा - प्रपञ्चस्य वर्णितं मिथ्यात्वमुपश्रुत्य कश्चिदसहिष्णुः शङ्धुते- 
यदत्राध्यवसितं मिथ्यात्वं तत्तर्क पराहतम्‌ | तथा हि - किमात्मनोऽनु- 
वर्तमानत्वादवयावर्तमानत्वाच्च प्रपञ्चस्य तथात्वम्‌, उतान्यस्मादेव 
कु तश्चिद्धेतोः ? आत्मानात्मसम्बन्धविरहश्च प्रतिस्ातः कि. हेतुकः ? 
किमनुपपत्त्या किं वा कारणान्तरादेवेति 2 सर्वथा साध्यद्रयमपि दुशसाधमेव 
नः प्रतिभाति || 


कथंकृत्वा दु्साधम्‌ 2 यत्तावदुच्यते व्यावर्तमानत्वासिथ्यात्वमिति, 
तत्र यदि यतः कुतस्चिदन्यद्रस्तु व्यावर्तमानशब्दाभिलप्यं तदानीमात्मापि 
मिथ्या भवति | यदि यत्र कु त्रचिदभाववत्त्वं व्यावतंमानत्वम्‌, ततः 
शुक्तिरनतादेरपि सत्यत्वं प्रसज्यते | विद्यते हि रजतमापणादाविति | 
यदि तु नाशवत््वं व्यावर्तमानत्वम्‌, तदा नष्टो मिथ्येति पर्यायत्वप्रसङः | 
नेदं स्नतमिति बाधदशायां न हि कश्चिद्रयानरष्टं स्नतमिति | प्रतिपत्नदेश 


७४. स्वरूपप्रच्यवनं त्वात्मनो जाग्रत्स्वप्रावस्थां प्रतिगमनं बाह्यविषयप्रतिबोधोऽविद्या- 
कामकर्मबीनस्य ब्रह्मविद्याहुताशादाहनिमित्तमित्यवोचाम || छां. भा. ८-६-२३ 


९०६ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
एव निषेधार्हमुच्यते व्यावर्तमानमितीत्यपि न साधु | तथा सति यथा 
नायं सर्पं इति स्वदेशे भुजङ़ो न विद्यत इति कृत्वा बाध्यमानमुच्यते, 
तद्वत्‌ प्रपञ्चस्यापि नायं प्रपञ्च इति बाधः प्रसज्येत | न चेष्टापत्त्या 
परिहार्यः म्रसङ्ः | सर्पादिप्रतीतेरि प्रपञ्चप्रतीतेरपि विनाशस्य 
त्वयानभ्युपगमात्‌ | अथ कदाचित्क्वचिदेव प्रतीयमानत्वमेव व्यावर्त- 
मानत्वमिति मतम्‌, तत्न | यत्र कुत्रचिदेशे काले वा यत्मरतीयते तत्‌ तत 
एव सत्यमिति हि सिध्यति | यदि मन्यसे क्वचिदप्रकाशात्मकाशो 
मिथ्येति | तदा क्वचित्प्रकाशभावविरोधादप्रकाश एव मिथ्येति कस्मान्न 
भवेदिति प्रश्नो दुरुत्तरणीयः स्यात्‌ | किञ्चात्मप्रकाशोऽपि न सार्वदिकः | 
ज्ञानोपदेश एव हि स्यादनर्थको यद्यात्मा संसारदशायामपि प्रकाशेत | 
ततश्च क्वचिदेव प्रकाशवत््वं यदि व्यावर्तमानत्वं मिथ्यात्वप्रयोजकम्‌, 
आत्मापि मिथ्येत्युक्तं स्यात्‌ | न चान्योऽस्ति प्रकारः, येन व्यावर्तमानत्वं 
लक्ष्येत | तस्मान्मन्यामहे न व्यावर्तमानं मिथ्येति | 


एतेन स्पष्टमेव यद्वाध्यत्वमपि न हेतुर्मिथ्यात्व इति | सर्पादीनां बाध्यत्वं 
हि नाम स्वरूपव्यतिरेकभूतरूपविनिश्चयः | मिथ्यात्वं च तत्र स्वरूपा- 
भावनिश्चयः | न तथा प्रपञ्चः क्वचन किञ्चन बाध्यतेऽतो न मिथ्या 
भवितुमर्हति | तस्मान्नास्त्येतममिथ्यात्वम्‌ || 


८०. आत्मानात्मसम्बन्धानुपपत्तिरिति पक्षे शङ्का - सम्बन्धानुपपत्ति- 
रप्येवमेव प्रोत्सारणीयः | कथं 2 इदं तावद्विमर्शमर्हति - कि 
सम्बन्धानुपपत्त्या मिथ्यात्वं निश्चीयते, उताहो मिथ्यात्वनिश्चयादेव 
सम्बन्धानुपपत्तिः साध्यत इति | यदि सम्बन्धानुपपत्ति हेतूकृ त्यैव 


खण्डः) प्रपञ्चमिथ्यात्वे शङ्का तत्परिहतिश्च १०७ 


मिथ्यात्वनिश्चितिः, तदा सम्बन्धानुपपत्तिरनिर्वाह्या भवति | 


स्यादेतत्‌ - संयोगसमवायादीनामन्यतमस्यापि सम्बन्धस्य न 
सम्भवोऽस्ति प्रकृते | यस्मादात्मा न द्रव्यं न च कार्यकारणभावो युज्यत 
आत्मानात्मनोः | अतः सम्बन्धानुपपत्तिः नाशक्यनिवहिति | तदयुक्तम्‌, 
अबाधितप्रत्यक्षसिद्धस्य सम्बन्धस्य कतिपयविकल्पासहत्वादेव 
निषेधायोगात्‌ | यदि परिदृश्यमानः सम्बन्धोऽनुपपन्नस्तहिं सम्बन्धान्तरमेव 
कल्प्यताम्‌ | कल्प्यमानोऽपि इतरसम्बन्धवदनुपपन्न एव भातीति चेत्‌ | 
सम्बन्धानुपपत्ति प्रकल्प्य तद्रलादूश्यबाधं प्रत्यक्षविरुद्धं कल्पयन्तं 
कस्मान्नानुपपत्तिः प्रतिभायात्‌ ? अपि च सम्बन्धानुपपत्त्या यदि प्रपञ्चस्य 
मिथ्यात्वं तत एव कारणादात्मनोऽपि मिथ्यात्वं कि न स्यात्‌ ? 
तस्मात्सम्बन्धानुपपत्तरनिर्वाहात्‌ तदाश्रयणेन न मिथ्यात्वं युक्तं स्वीकर्तुम्‌ || 


अथोच्यते - मिथ्यात्वनिश्चयादेव सम्बन्धानुपपत्तिरस्त्विति | न हि 
सत्यमिथ्यास्वभावयोर्वास्तविकः कश्चित्सम्बन्धः शक्याभ्युपगम इति| 
तत्र मिथ्यात्वावगम एव कुतः ? दशितो हि हेतोरभावो मिथ्यात्वानुमाने 
प्रागेवेति || 


अथवा स्यात्‌ - यदि प्रपञ्चः परमार्थसत्यः स्यात्‌ तत आत्मानात्मनोः 
सम्बन्धाभावः प्रसज्येत तस्माम्मिथ्या प्रपञ्च इति | तदपि नोपपद्यते, 
मिथ्याभूतस्यापि प्रपञ्चस्यात्मना सम्बन्धानुपपत्तेरनिवार्यत्वात्‌ | यदि 
तत्रोपपद्यत आरोपितः सम्बन्धः, भवत्विहापि तथेव | 


अपि चान्यत्‌ - उपपद्यते चायं सम्बन्धस्ततो मिथ्यात्वं प्रपञ्चस्या- 


१०८ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
न्यथानुपपत्तेरिति वा, उपलभ्यते चायं सम्बन्धस्ततो मिथ्यात्वमेव 
प्रपञ्चस्य, अन्यथा तदनुपपत्तेरिति वा विवक्षितम्‌ 2 उभयथापि दोषग्रासः 
सम एव | यदि हि सम्बन्धोऽभ्युपगम्यते तत एव सम्बन्धी प्रपञ्चोऽङी- 
करणीयः | अथोपलभ्यत इति सम्बन्धिमिथ्यात्वमिष्यते तदा सत्य- 
सम्बन्धिनोः क्व दृष्टा व्यापिर्नास्ि सम्बन्धोपलम्भ इति ? तस्मान्न 
प्रपञ्चमिथ्यात्वमध्यवसातुं योग्यम्‌ | नाप्यात्मानात्मनोः सम्बन्धो 
नोपपद्यते | तत्सिद्धं तर्कविरुद्धमेतत्‌ प्रक्रियारचनमितीति ॥| 


८१. जागरितप्रपञ्चमिथ्यात्वम्‌ - तदिदमकाण्डे ताण्डवितम्‌ | 
यत्कारणं प्रपञ्चस्य सत्यत्वमातिष्ठमानैरवश्यं वक्तव्यं भवति कस्य 
प्रपञ्चस्य सत्यत्वं विवक्षितमिति | दृश्यन्ते हि परशतं प्रपञ्चा स्वर | 
सद्ल्पप्रपञ्चाश्च सन्त्यगणिताः | यदि ब्रूष न स्वप्रप्रपञ्चः साङ्ल्पिको 
वात्राभिप्रेतः, को नाम, जागरितदश्य एवेति | तदा जागसििावच्छिन्नस्य 
तस्य कथं निरपेक्षसत्यत्वमुदीर्यतां तदवस्थातोऽन्यत्रासत्वमपि पश्यता? 
अनुभूतिकाले विद्यमानवद्धासमानस्य सत्यत्वमातिष्ठमानः शुक्तिरूप्यस्य 
स्वाप्रपदाथदिर्वा कस्माद्धेतोर्न मृष्यते नियपेक्षसत्त्वम्‌ ? ननु समानयोगक्षेम- 
त्वमेव सर्वेषाम्‌ 2 तस्मान्मृषात्वमेव प्रपञ्चस्य स्वावच्छेदकावस्थातोऽन्य- 
त्रालभ्यसत्त्वस्येति || 


नन्वन्यत्रासत्त्वं न मृषात्वे तन्त्रम्‌, इतरथा हि रूप्यस्यापणेऽपि 
७५. यथा सम्प्रतिभासस्थः स्वयं संसारखण्डकः | = 
तथा तेषां सहस्राणि मिथ्यादृष्टानि सन्ति हि || 
स्वप्रसङ्ल्पनगरव्यवहाराः परस्परम्‌ | 
पृथग्यथा न दृश्यन्ते तथा संसृतिविभ्रमाः || यो. ४-१७-७, १० 


खण्डः) प्रपञ्चमिथ्यात्वे शङ्खा तत्परिहतिश्च १०९ 
सत्त्वाच्छुक्तिकायां तस्य सत्यत्वमापतेदित्यावेदितम्‌ | सत्यमावेदितम्‌ | 
तत्रापि तु प्रतिपन्नोपाधेरन्यत्रासतत्वमेव रूप्यस्येति युक्तमुत्पश्यामः | न 
हि शुक्तिकायां प्रतिभासमानमेव तदूप्यं यद्विद्यत आपणादौ | किं तर््न्यदेव 
पारमाथिकत्वेनाभिमतं लौकिकानाम्‌ | अपरथा ' नात्र रजतमस्ति, किं 
त्वापणे वर्तति" इत्येव बाधः स्यात्‌ | तस्माद्वयभिचसरितस्वरूपत्वात्मरपञ्चस्य 
मिथ्यात्वमेव साधीयः साधयितुम्‌ || 


८२. स्वप्रप्रपञ्चोऽपि सत्यः यतो मिथ्याज्ञानमेव नास्तीति शङ्का - 
अथास्त्वपरः पक्षः - नास्माभिः प्रपञ्चसत्यत्ववादिभिः स्वाप्रप्रपञ्चस्यापि 
मिथ्यात्वमिष्यते | सर्वस्यापि ज्ञानस्य याथार्थ्यमेव हि न्यायविदां सम्मतम्‌ | 
यत्तदितं रूप्यत्वेनाभिमतायां शुक्तौ तदभावत्वनिश्चयात्‌ पश्चाद्ाविप्रत्ययेन 
पूर्वविज्ञानं मिथ्यार्थविषयमिति | तदसारम्‌ | यस्माद्रूप्यादेः शुक्तिकादौ 
सत्वमेव न्याय्यमभ्युपगन्तुम्‌ | तत्र तत््रथाया अन्यथानुपपत्तेः | न चैवं 
सर्वस्य सर्वत्वापत्त्या व्यवहारविलोपनं स्यात्‌, न हीयं शुक्तिरिदं रनतमिति 
व्यपदेशभेदस्य व्यवस्थापक किज्चिदेष्टं शक्यते सर्वज्ञानयाथार्ध्यवादिनेति 
शङ्नीयम्‌ | तत्तदंशभूयस्त्वाच्छुक्ती रनतमित्यादिनिर्देशभेदस्य 
सूपपादत्वात्‌ | तत्र यदा दोषवशाच्छुक्त्यंशमुन्जित्वा रजतांशमेव गृण्हाति 
चक्षुः, तदा भवति रनतबुद्धिः | सैषा भ्रान्तिरिति निगद्यते लौकिकैर्दोषि- 
जन्यत्वात्‌ तदपाये विलुप्तत्वग्रहणाच्च | नन्वेवं शुक्तिवद्रनतस्यापि सत्यत्वे 
कथं रनतबुद्धिशुक्तिबुद्धयोर्बाध्यबाधक भावः ? भूयस्त्वादित्यवेहि | यदा 
खलु निर्गतकरणदोषेण गृह्यते शुक्तिभूयस्त्वं साकल्येन, तदा अल्पीयस्त्वा- 
द्रनतांशस्याग्रहे सति युज्यत एव तद्वद्धेरपि बाध्यत्वम्‌ | एवं सर्वत्रापि 


१९१० मूलाविद्यानिरासः (त॒तीयः 
भ्रमे शक्योपपादने सत्यनथिकैव सत्यमिध्यार्थविभागकल्पना | ततश्च 


स्वाप्रप्रपञ्चस्यपि न मिथ्यात्वमुपपद्यते || 


ननु स्वप्रे शतयोजनविस्तीर्णं भुवनतलमुपलभ्यते | तत्कथमव- 
कल्पतामन्तश्शरीरे परिच्छिन्नायामविस्तारे स्वप्रं पश्यतः ? सुटूरस्थितं च 
देशं गत्वा तत्रत्यान्‌ विषयानुपलभते तदा स्वप्रदृक्‌ | तदपि कथमुपपद्यता- 
मपेक्षितकालदैर्ध्याभावात्‌ ? अपि च तादृशदेशं गतमिव स्वात्मानमुपलभ- 
मानस्य प्रबोधोऽपि न तदेशे भवति, क्व तहिं यत्र शयितस्तत्रैव भवति | 
कि च स्वप्रदूक्‌ प्रचरन्‌ यैः सत इव भवति मित्रादिभिः परमार्थतो न 
तेर्गृह्यते | गृहीतश्चेन्नूनमुपलब्धवन्तो वयमायुष्मन्तं स्वप्र इति ब्रूयुः पृष्टाः | 
न त्वेतदस्ति | तस्मान्नेदं भजमानं स्वप्रानुभवस्य सत्यत्वमिति चेत्‌ | 
शृणु | यद्यपि दूरदेशादिगमने समुचितकालाद्यभावः, तथापि तत्र 
तत्तत्पुरुषमात्रानुभाव्यास्तत्कालावसायिनस्तत्तत्पुण्यपापानुगुणं सत्यभूता 
एवार्थाः सृज्यन्त ईश्वरेणेत्यभ्युपगम्यते, आगमप्रामाण्यात्‌ | तस्मान्न मृषा 
स्वप्रप्रपञ्चोऽपि, किमु जागसििप्रपञ्च इति || 


८३. मिथ्याज्ञानमप्यङ्खीकरणीयम्‌ - तदेतल्लौकिकप्रमाणचण- 
साधारण्येन सिद्धस्याप्यनुभवस्यापलापं कुर्वतां स्वोपज्ञ ्रक्रियारचन- 
मविचाररमणीयम्‌ | यदि हि याथातथ्येनाभविष्यदेव रूप्यं शुक्तौ तदद्धा 
कदाचिदग्रहीष्यत लौकिकैः परीक्षकैर्वा | न त्वेतदस्ति | सतं हि चेन्मात्र- 
यापि समभविष्यच्छुक्तिकायां तदा यः कश्चिद्धोतिकशास्त्रवेत्ताऽशक्ष्यदपि 
रूप्यस्य सतत्तमवगमयितुमस्मान्‌ सत्यरूप्यप्रत्यभिज्ञापक भौतिक परीक्षा- 
प्रयोगेन | न तु तदप्यस्ति | अथ मन्यसे - दोषोपहतनयनेनैव ग्राह्यं 


खण्डः) प्रपञ्चमिथ्यात्वे शद्धा तत्परिहतिश्च १११ 


तद्ूप्यमिति | तर्हिं दोषान्वयव्यतिरेकानुविधायितया तस्य दोषपरिकिल्मितत्वं 
न वस्तुसत्वमिति कुतो न निश्चिनुयाः ? भ्रमस्य मिथ्यार्थविषयानुपपत्तेः 
सत्यस्नतमस्तीत्युपगम्यत इति चेत्‌ | साधु भोः कृतं त्वया यत्‌ प्रामाणिक- 
वचनं प्रामाणिक दोषानुपप्लुतकरणानां लौकिकानां च प्रतीतिमनादृत्य 
दृष्टकरणानामुपलम्भ एव प्रमाणीक्रियते || 


८४. स्वप्रसत्यत्वे नास्ति किमपि मानम्‌ - ननु सर्वदोषमल- 
वजितमस्त्येव ममापि प्रमाणमागमरूपम्‌ | आगमश्च त्रिवृत्करणमाह 
(छां. ६-३-२३) भूतानाम्‌ | सूत्रकारश्च भूयस्त्वात्तत्तद्रयपदेशत्वमाह (ब्र. 
सू. ३-१-२) वस्तूनाम्‌ | तत्कथं प्रमाणापरिशुद्धिः प्रक्रियायाः ? यद्येवं 
विचारसीमतः प्रतिनिवत््य वाक्यशरणोऽसि, स्थिरीभव तत्रैव | न तु 
तत्रापि ते साहाय्यमस्ति | यत्कारणं प्रकृतो विषयः प्रत्यक्षादिसीम्न्येव 
वर्तते न त्वागमगम्यः | प्रमाणान्तखरसिद्धोऽप्यर्थश्चेद्राध्यते श्रुत्या, कि 
नाम स्यात्‌ प्रामाण्यं बाध्यविषयस्य प्रत्यक्षादे ? न च प्रत्यक्षाद्यवगाहित- 
द्वैतस्य श्रुत्या बाधं ल्रुवतामदैतवादिनामप्ययं दोषः समानः | श्रुत्या हि 
द्वैतस्य परमार्थसत्त्वं बाध्यते, न तु तत्प्रत्यक्षादिविषयः | न च प्रमाणान्तर- 
विरद्धार्थविषये श्रुतेः प्रामाण्यं कल्प्यते तैः | तस्माद्धवत एवासाधराणोऽयं 
दोषः | त्रिवृत्करणश्रुतिस्तु सर्वपदार्थष्वपि सर्वेषां भूतानां सत्वमाह | 
सूत्रकारश्च भूम्यादिव्यपदेशो भूयस्त्वकृत इत्याह | न तु क्वचित्परत्यक्ष- 
विरुद्धं सत्यमिथ्यावस्तुनोसितिरेतरत्वं मिथ्यावस्तुसामान्यनिषेधनं वा शास्त्र 
दुष्टचरम्‌ | तस्मादप्रमाणवत्येवेयं भवतः कल्पना || 


यच्चोच्यते स्वप्रप्रपञ्चः सत्य एवेश्वरेण सृज्यते तत्कालावसान इति | 


११२ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
तत्र पृच्छ्यते कथमिदं ज्ञायत इति | आगमादिति चेत्‌ | आगमः कि 
जागरितोपलब्धः किं वा स्वाप्र इतिं | यदि स जागरितमात्रगृहीतसत्ताकः, 
स्वप्रोच्चरितिमप्याप्तवाक्यं कि प्रमाणं तत्र भवतो जागरितसत्यत्वे मिथ्यात्वे 
वा ?न चागमार्थोऽपि भवदुक्तरूपः' स्वप्रान्त उच्चावचमीयमानो रूपाणि 
देवः कुरुते बहूनि | उतेव स्त्रीभिः सह मोदमानो जक्षदुतेवापि भयानि 
पश्यन्‌" (बृ. ४-२३-१३) इत्यादि श्रुतिभ्यः | न हि स्वप्रस्य सत्यत्वे 
विवक्षिते मोदनजक्षणभयादिष्विवशब्दाभ्यासः समञ्जस इत्यवकल्पते || 


८५. स्वप्रः स्वप्र ङ्‌ात्रानुभाव्यो जागसितं तु सर्वसाधारणमिति भेदो 
मृषा - यदप्युच्यते स्वप्रस्तत्तत्पुरुषमात्रोपलभ्यो जागसिं तु न तथेति | 
तदपि मनोरथमात्रम्‌ | ननु यद्यभविष्यत्सर्वसाधारणः स्वप्र तदा 
सर्वोऽप्यग्रहिष्यत्‌ स्वप्रदृशं स्वप्रकाले, न तु तथा गृण्हाति 
तस्मादेकपुरुषानु भाव्यः स्वप्र इति निश्चीयते | तत्कि जागरिते स्वप्रगतैः 
सकलेतरपुरुषैरगृह्यते जाग्रत्पुरुषः कश्चित्‌ 2 नो चेत्‌ को विशेषः स्वप्र 
यमवलम्ब्येदमुच्यते स्वप्रददुव्रशक्यानुभवः स्वप्रप्रपञ्चः, जागरिति- 
प्रपञ्चस्तु सर्वसाधारणं विद्यमान इति 2 


नन्वस्त्येव स्वप्रे विशेषः | तथा हि - कारणमपेक्ष्यैव कार्योत्पादो 
दृश्यते जागरिते, न तथा स्वप्रे | क्वचिदण्डादौ सति क्वचित्तदभावेऽपि 
घटाद्युत्पत्तिर्हूश्यते | क्वचिच्च सत्यपि पुष्कलकारणे न भवति कार्योत्पाद 


७६. तस्यैव सजागस्तिमिष्यते || मां. का. ४-३७ 
तस्यैव - स्वप्रदृश एव सज्नागसितं न त्वन्येषाम्‌, यथा स्वप्र इत्यभिप्रायः || मां. का. भा. 
ठ- ३७- ९०८ 


खण्डः) प्रपञ्चमिथ्यात्वे शङ तत्परिहतिश्च ११२ 
इति | भवत्येवम्‌, किं तेन स्यात्‌ ? सन्त्येव खलु परे स्वप्रदृग्व्यतिरकेण 
ये तथाविधानर्थननुभवन्ति तत्रैव जाग्रति यथा | न हि ते कल्पिताः 
पुरुषाः इति वक्तुं जिह्वाप्रसारोऽस्ति भवतः स्वप्रप्रपञ्चस्य सत्यत्वं 
भणतः || 


अपि च यदि स्वप्रः सत्य, किमिति कार्यकारणभावादिर्नावकाशं 
लभते सत्यत्वेन भवदभिमतजाग्रददेव 2 तथाविधाश्चर्यं सुजतीश्वरः 
स्वप्रदृशः पुण्यापुण्यानुगुणेन तद्धोगार्थमितिं चेत्‌ | ततः पुरुषान्तरसत्तवं 
तद्धोगं च तत्रैव स्वप्रे दृष्टं कथं वारयिष्यसि ? अथानुमन्यसे तत्सत्यत्वमपि, 
कथमिदं घटते स्वप्रस्तत्तत्पुरुषमात्रभोग्य इति 2 तदित्थं स्वप्रजागसिि- 
योस्तुल्यत्वं हातुमुपादातुं वा न शक्यमिति सर्वलौकिकपरीक्षकानुभव- 
विसंवादेन भ्रमप्रमासादर्य सम्पादयतस्तव दुरन्तमेव स्याद्वयसनम्‌ | कि 
च कार्यकारणभावविसंवादादिकं विशेष इत्यपि मृषा, तत्काले हि 
कार्यकारणनियमाभावो न संशय्यते कि तु तदग्रिमस्थितावेव | 
इदानीन्तनत्वेना | कलितायां सर्वस्यामप्यवस्थायां जागरितत्वबुद्धिरवश्यं 
भाविनीति पूर्वमेव प्रतिपादितत्वात्‌ | तस्मान्नैष ऋजुः पन्थाः स्वप्नोऽपि 
जागरितवत्‌ सत्य इति | 


८६. समर्थक्रि याकारित्विन स्वप्रस्य जागरितस्य वा सत्यत्वमिति 
न युक्तम्‌ - एतेन योऽप्याचक्षीत - स्वप्नोऽपि सत्य एव समर्थक्रिया- 
काखििस्त्वाश्रयत्वात्‌, जागसििवत्‌ | न चैवं मन्तव्यम्‌ - स्वप्रे समर्थक्रिया- 
कारित्विमुपलब्धं सजागरिते व्यभिचरति, तेन मिथ्यैव तदिति | सन्ति 
खलु स्वाप्राः पदार्थाः, समर्थक्रियाकारिता येषां जागसितिऽप्यनुवर्तमाना 


११४ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
दृश्यते | यथा स्वप्रभुजङ्निमित्ता भीतिः प्रतिबुद्धमपि पुरुषं क्वचिन्न 
जहाति, स्वप्रानुभूतं च विषयसुखं प्रबुद्धस्यापि दृश्यते, स्वप्रे एव प्रतिभात 
कश्चन विचारः प्रबोधेऽप्यबाधित एव क्वचिदवतिष्ठते | स्वप्रे साधुभिः 
समं व्यवहार तैश्चानुगृहीतमन्त्रोपदेशश्च कदाचिल्जागसितेऽपि तथेवेत्यव- 
गम्यते, जागरिते तैरेव साधुभिः संव्यवहारेण तथात्वावगमात्‌ | तथा च 
क्वचिद्वाध्यत इत्येव स्वप्रस्य सर्वथा मिथ्यात्वनिर्धारणं तर्कशून्यमिति | 
तन्मतमपि प्रत्याख्यातं भवति | तथा हि - प्रबुद्धस्य "“ पूर्वं स्वप्रमदराक्ष 
तद्रतविषयजन्यमेवेदं सुखं दुखं ज्ञानम्‌, सिद्धिर्वा '* इति स्मरणं 
जागरितोत्थमेवेति स्थिते, कथमिव तन्मात्रेण स्वप्रनागरितियोर्वास्तविकः 
सम्बन्धः सिध्येत्‌ ? 


ननु च भोः प्रबोधे जायमानस्यास्य स्मरणस्य निमित्तीभूतः पूर्वानुभवो 
जाग्रदतो न सम्भाव्यते | स्वप्रगतत्वेन त्वनुस्मरणमस्ति | तथा च दृष्टानुसारेण 
वरं स्वप्रगतमेव निमित्तं कल्पितमिति | न, प्रतीतिमात्रेण तथा कल्पने 
अतिप्रसङ्कात्‌ ॥ 


यच्च स्वप्रजागरितिगतानामनुभवसिद्ध्यादीनामुभयत्राप्यनुगतत्वमर्थ- 
क्रियाकारित्विं चोदाहतम्‌ | न तेन स्वप्रस्य बाधितत्वम्‌, जागरितस्य 
बाधकत्वं वा प्रहीयते | तथा च स्वप्रगतसुखदुशखसानादिसदृशमन्यदेव 
जाग्रद्रतं न तु तदेवेति स्वीकर्तव्यं भवत्यकामेनापि | यथा जाग्रदृष्टसजातीयाः 
पदार्थाः स्वप्रेऽपि दृश्यन्ते, न च तावता त एवैते भवितुमर्हन्तीति | नो 
खलु स्वप्रेऽपि तदन्तर्गतस्वप्रजन्यसुखदुश्खादिफलमनुभवन्तमिवात्मान- 
मुपलभमानस्तयोः स्वप्रावस्थयोः सम्बन्धं वास्तविक कल्पयेत्‌ ? तस्मात्न 


खण्डः) स्वप्रो जागरितान्तर्गतः कश्चिद्विशेष इति मतं तत्परीक्षा च ११५ 
स्वप्रफलसमनुवृकत्तिमात्रात्‌ सत्यत्वं स्येत्स्यति तस्यावस्थानस्य || 


अपि च येन जागरितेऽपि समर्थक्रियाकारित्वमस्तीति कृत्वा स्वप्र- 
वस्तुनः सत्यत्वमास्थीयते, तेन जागरितवस्तूनां येषां स्वप्रे तन्न लभ्यते 
कि तेषां वैतथ्यमभ्युपेयते 2 नो चेत्‌ किमायातमर्थक्रियाकारित्विमात्रेण 
स्वाप्रजगत इति ? तत्सिद्धमिदं यत्‌ सर्वत्र भ्रमेऽस्त्येव तात्कालिकौ 
सत्यत्वबुद्धिः, समर्थक्रि यावत्वं तु स्वभावानुसारेण | क्वचिमिथ्यात्वाव- 
गमेऽप्यनुवर्तत एव तत्‌, न तावता मिथ्यात्वहानिरिति ॥ 


तस्मान्न शक्यते सत्यत्वमास्थातुं स्वप्रप्रपञ्चस्य विविधदोषवातोच्च- 
लितकल्पनातरद्ं विनेति सिद्धम्‌ | ततश्च लोकि कपरीक्षकबुद्धिसाम्येन 
स्वप्रमिथ्यात्वे सति तदविशेषाल्ागरितमपि मिथ्यैवेति पूतः पक्षः || 


८७. प्रपञ्चमिथ्यात्वोपसंहारः - यत्पुनराशङुन्यते मिथ्यात्वप्रसाधने 
प्रपञ्चस्य विषयविषयिणोः सम्बन्धानुपपत्त्यपेक्षा, सम्बन्धानुपपत्तिसाधने 
तु मिथ्यात्वसिद्ध्यपेक्षेति परस्पराश्रयतेति | तत्परिहतं स्वरूपव्यभि- 
चारित्वात्‌ प्रपञ्चस्य सुषुपे तस्य मिथ्यात्वमन्यसिद्धिमनपेक्ष्यैव सिद्धायते, 
तत एव सम्बन्धविरहोऽपि सुसाध इति | यचेद्धावितं क्वचित्प्रपञ्च- 
प्रकाशाभावः सत्यः प्रकाशस्तु मिथ्येति विनिगमने हेत्वभाव इति | तत्र 
वदामः - न ब्रूमो वयमप्रकाशः सत्य इति, कथं तर्हिं प्रकाशाप्रकाशाभ्यां 
स्वरूपव्यभिचारादेव प्रपञ्चो मृषेति | न ह्यात्मापि तथा क्वचिदप्रकाश- 
स्वरूपः येन तस्यापि मिथ्यात्वं प्रसज्येत | ननूक्तं संसारदशायामात्मा 
प्रकाशरहित एवाभ्युपेयः, अन्यथा शास्त्रोपदेशवैयर्थ्यादिति | मैवम्‌, 
कल्पिताप्रकाशेन नित्यप्रकाशविरोधानुपपत्तः | संसारदशायामपि प्रकाश- 


९९६ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
स्वभाव एव हि सन्नात्मा विकल्प्यते न प्रकाशत इति, शास्त्रननितप्रबोधेन 


तु विज्ञायते न क्वचिदप्यस्य स्वरूपभूतस्य प्रकाशस्य विगमः सम्भवतीति | 
तेन न दोषः | तस्माद्रयभिचरितस्वरूपत्वामिथ्यात्वं जगतः, आत्मनस्तु 
वैपरीत्यमिति निष्कण्टकः पन्थाः || 


स्वप्र जागसितिान्तर्गतः कश्चिद्विशेष इति मतं 
तत्परीक्षा च 


८८. सुषुप्यादीनां कादाचित्कत्वान्न पृथगवस्थात्वमिति शङ्का - 
अथ कश्चिदेवं प्रत्यवतिष्टेत - न किलास्ति स्वप्रो नाम जागसितिव्यति- 
रेकेणानुभवः | यथा रूप्यादिभ्रात्तिर्ागसिि एव दोषबलादनुमीयते, एवमेव 
मदमूस्विप्राद्यवस्था जागसि एवानुभूयन्ते | तस्मान्न तेषां पृथक्सत्त्व- 
मवकल्पते | इत्थं च यदुदितं स्वप्रसाम्येन जाग्रत्मपञ्चस्याप्यतथात्वं 
तदुरूपपादं भवति | न हि क्वाचित्कानुभवानां सुपिमूर्छादीनां स्वाश्रयीभूतस्य 
विच्छेदराहित्येनानुवर्तमानस्य जागरितस्य सत्वं विनात्मलाभः सम्भवति || 


अथ भवेन्मनीषा - न जागरिताश्रया भवितुमर्हति सुषुप्तिः, जागसिति- 
विरुद्धस्वरूपत्वात्‌ | सुषुप्तिहिं नाम कार्यकरणव्यापारोपरमः, जागसितं 
च तद्विपरीतम्‌ | तत्कथं विरुद्धस्वभावयोराश्रयाश्रयिभावः शक्यकल्पनः? 
एवं च सुषुपिशब्दव्यपदेश्यः कश्चित्‌ स्वतन्त्र एवानुभव इति | नैतदेवम्‌, 
असार्वदिकत्वात्‌ सुषुप्तेः | जागरितं हि स्वाभाविकं पुरुषस्य, निद्रा तु 
तटुत्यभाव एव न पृथगनुभूतिः | भवति चात्र दृष्टान्तः - शस्त्रचिकित्सकः 
सृक्ष्मचिकित्सां प्रारिप्समाणो यं यं रुग्णं सुष्वापयिषति तं तं जनं 
वायुविशेषादिनस्यद्रव्यप्रयोगेण निद्रापयति | तदा प्रसुपतत्वादेव रुजादितं 


खण्डः) स्वप्र जागरितान्तर्गतः कश्चिद्विशेष इति मतं तत्परीक्षा च ९१७ 
न दुष्खाकरोति शस्त्रक्रिया | यदा तु भिषक्‌ तं जागरयति तदैव जानात्ययमहं 
चिकित्सित इतीति प्रसिद्धमेतत्‌ | अतोऽवगम्यते जागरितिव्यापारोपरमे 
यः कादाचित्को बाह्योपलम्भनाभावः स एव सुषुप्तिरिति निगद्यते लौकिकैर्न 
पुनः सुषुप्तिनाम्नी काचिद्विशिष्टावस्था विद्यत इति | तत्सुष्टुक्तं क्वाचित्कः 
सुपिस्वप्रमूर्छादयो जागस्तिस्यैव केचन विशेषा इति || 


एवं च स्वप्रस्य जागस्तिाश्रयत्वे सिद्धे तत्पूर्वं पश्चाच्चनुवर्तमानं जागसितं 
सत्यमेव भवति | न तु स्वप्रसाम्याद्वितथम्‌, सामान्यविशेषभावागमात्‌ 
स्वप्रजागरयोः | यथेह कश्चिदनिद्राण एवानेकधाकल्पयति सोमशर्मपित॒- 
न्यायेन '“ अहममुष्य पुत्रोऽमुक गोत्र इदानीमयं नाम संवृत्त इदमिदानीं 
लब्धमचिरादेव प्राप्स्यते पुनरन्यदपीष्टमिति'* तथैव जागरिताशय एव 
कश्चित्स्वप्रविकल्पोऽपि भविष्यति | न पुनरनुभवान्तरम्‌, मानाभावात्‌ | 
न हि रजुसर्पादिविकल्पं जागस्तिश्रयं जागरितव्यतिरेकेणावस्थान्तरसम्बद्धं 
मन्येत कश्चिदपि | भवति चात्र श्रुतिः स्वप्रस्य जागसितिाश्रयत्वं ब्रुवाणा 
- अथो खल्वाहूर्जागरितदेश एवास्यैष इति | यानि ह्येव जाग्रत्पश्यति 
तानि सुप्तः इति | (ब॒. ४-२-१४) इति | तस्मान्न स्वप्रनिदश्निन 
युक्तमन्यथयितुं जागरितिसत्यत्वमिति || 


८९. जागसिं न स्वप्राद्याश्रयः, अवस्थात्वाविशेषात्‌ - तदेतत्मत्युच्यते 
यदिदमशङ्धितमभिहितं जागसििमेवाश्रयोनुगतः सर्वासां कादाचित्काना- 
मवस्थानामिति, तद्विचारं न क्षमते | तथा हि - जागरितस्वप्रसुषुघ्यादीना- 
मुद्धवाभिभवानुभवे समाने सति कथमिदमवधार्येत यजागरितमेवाश्रयः, 
तदाश्रिताश्च स्वप्राद्यवस्था न पुनर्वैपरीत्यमिति 2 यथा जागरितं पुरस्तान्मध्ये 


११८ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
सुषुपतिस्ततः परं जागरितिमिति वक्तुं शक्यते, एवमेव खल प्रथमं सुषुपिर्मध्ये 
जागसितिं तदनन्तरं पुनः सुषुपिस्त्यपि वक्तुं शक्यत एव | अभ्युपगम्येद- 
मुक्तम्‌, न तु काचिदानुपूर्वीं विद्यतेऽ वस्थानां वस्तुतः | निरणायि च 
प्रागवस्थानां पौर्वापर्य दुर्भणमिति | तस्माहुराग्रहनिबन्धनोऽयं जागरिते 
पक्षपातः || 


९०. जागरितं स्वाभाविकमित्यपि न सम्यक्‌ - यत्तु जागसितं 
स्वाभाविकमिति, तदपि दुसम्पादम्‌ | सुषुपतरनास्ति कस्यचिदपक्षा जागरिते 
तु विषयदर्शनापिक्षेत्यतः सुषुप्िरेव स्वाभाविकोति वक्तुनिषेधका-भावात्‌ | 
ननु तस्य पक्षे बाधकमिदमेव यत्‌ सर्वस्य सर्वदा सुषुपित्वप्रसङ्ः, 
जागरिते हेत्वभावादिति चेत्‌ | मैवम्‌ | अनेनैव न्यायेन जागरितस्य 
स्वाभाविकत्वे तदुच्छेदे हेत्वभावप्रसङात्‌ | न च स्वाभाविकरूपे 
रूपान्तरानवकाश एव, शुक्तित्वस्यैव स्वाभाविकत्वेऽपि रूप्यत्व- 
भ्रान्तिदर्शनात्‌ | प्रकृतेऽपि सुषुप्तिः स्वाभाविको जागस्िं तु भ्रम इत्युत्थाने 
निवारकाभावात्‌ | अतो दुर्धघटमेतजागस्तिश्रयत्वं नाम सुषुप्यादीनामिति ॥ 


९१. स्वम्रो नाम स्वतन्त्रावस्थाविशेष एव, स्वासाधारण- 
सामग्रीकत्वात्‌ - यत्तूच्यते - स्वप्रः कश्चिज्जागरिताश्रयः कल्पनाविशेष 
एवेति | नैतदेवं भवितुमर्हति ` सामग्रयभावात्‌ | न हि जागसि अनुभूयमाना 
एव शरीरेन्दरियादयो वर्तन्ते स्वप्रेऽपीति वक्तुं युज्यते, माभूत्स्वप्रशरीरोप- 
भुक्तगन्धमाल्यादीनां नियमेन जागसितिशरीरेऽप्यनुवृत्तिरिति | तस्माद्धि्न- 


७७. न जाग्रदेशगः स्वप्र जाग्रत्सामग्रयभावतः | 
अध्यात्माद्यर्थविरहे यतः स्वप्रान्‌ प्रपश्यति || बृ. वा. ४-३-९६३ 


खण्डः) स्वप्र जागरितान्तर्गतः कश्चिद्विशेष इति मतं तत्परीक्षा च ११९ 
सामग्रीक त्वाद्धिन्नस्थानत्वमेव युक्तम॒त्पश्यामो स्वप्रजागरितियोः | 
जागरितदेशश्रुतिस्तु तत्समाननिर्भासत्वाभिप्राया | न तु जागरितस्य स्वप्रस्य 
वा तात्पर्येण सत्यत्वं ब्रते, स्वयंज्योतिष आत्मनः प्रतिपादने प्रवृत्तत्वात्‌ | 
अतो न विरोधः || 


यच्योद्धावनं जागरितदेशमनोरथादिवन्मिथ्याकल्पनारूपोऽयं कश्चि- 
दनुभवः स्यादिति | विषमोऽयमुपन्यासः | जाग्रत्कल्पनायां हि न परं 
कल्पनाकाले जाग्रदद्धिः, क्व नु तहिं तद्वाधानन्तरमपि "“ अहमेतावन्तं 
कालं जाग्रदेवासम्‌, विस्मृतं मया बहिविद्यमानं जगत्‌, विकल्पितं चानेकधा 
विषयसाननिध्याभावेऽपि'' इति परमार्शः समुदेति | स्वप्रे पुनस्तत्काले 
यद्यपि जाग्रदद्धिरुपतिष्ठते | तथापि बाधवेलायां नाहमद्यावधि जजागार 
कि तु स्वप्रमेवाद्राक्षं यत्र किलारुक्षमिव गजराजमयुत्सीव च शत्रुभिः 
सहेत्येवंरूपा प्रतिपत्तिरुत्पद्यते | एवं वैलक्षण्यात्‌ स्वरूपवबाधाभ्यां न 
शक्यशङ्खा स्वप्रमनोराज्ययोरेकरूपता | एतेन जाग्रत्स्मृक्त्वेनानुभूयमाना 
करणदोषेणातिदूरादिकारणान्मन्दान्धकारादिनिमित्ताद्रा समुपजायमाना 
भ्रान्तयो मदमूर्छोन्मादसन्निपाताद्यवस्थाश्च स्वप्रविलक्षणत्वेन व्याख्याता 
वेदितव्याः | समानं हि तत्रापि यथा क थज्चिजागरितसम्बद्धत्वं जागरि- 
तान्तर्गतपुरुषान्तरन्ानादिकं वा सर्वत्रेति | यद्यपि तत्तद्रात्तिविशेषे 
मदोन्मादसन्निपाताद्यवस्थायां च जागरितिसकलेतरपुरुषैरननुभूयमानानि 
दर्शनानि प्रादुर्भवन्ति स्वप्रवदेव, तथापि सर्वथा जाग्रत्सम्बन्धकलङ्कुरहितेन 
स्वासाधारणाध्यात्मिकाधिभौतिकसामग्र सचिवेन स्वोचिताहन्ताविशेष- 
संवलितेन चानुभवविशेषेण स्वप्रेन न सर्वथा साम्यं सम्भवति 


१२० मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
कस्यचिदप्युपरिनिर्दिष्टानुभवस्येति सर्वसम्रतिपन्नमेतत्‌ | अपि च - मद- 
मूकछदियः सर्वैरपि न नियमेनानुभूयन्ते | कि तु देहमनोदोषविशेषवद्धिः 
कैश्चित्कदाचिदेवानुभूयन्ते | स्वप्रसुषुप्ी पुनः शरीरमनःस्वास्थ्यवतां 
सर्वेषामपि नियमेन भवत इति सुप्रसिद्धमेतत्‌ | तत्सिद्धमिदं स्वप्रस्य 
जागरितिवदेवानुभवान्तरस्थानत्वमिति | अतो निरुपसर्गमेव स्वप्रोपन्यासेन 
जागरितमिथ्यात्वोपपादनम्‌ || 


९२. जाग्रत्मरत्ययस्य स्वप्रप्रत्ययसमानयोगक्षेमता - यद्यपि '" अहं 
जागमिं भूतकालेऽस्वाप्सं स्वप्रमद्राक्ष'" चेत्यनुभवस्मृती जागर्ति एव 
भवतः | नो जात्वहमिदानीं स्वपिमौति स्वप्र पश्यामीति वा 
तत्कालेऽनुभवः | यद्यपि च जागरिते जायमाना सुपिस्वप्रविषयिणी 
स्मृतिर्नानुभवानुरूपा | यथा हि "मम पूर्व भुञ्जे - इत्याकारकानुभव 
आसीदिदानीं तु पूर्वकालीन भोजनं स्मरष्मीति'' परामर्शः, न "“ तथा 
मम स्वपिमीत्यनुभव आसीदि" "त्यनुव्यावसायो भवति कस्यचित्‌ | तथा 
चानुभवाभावादनुरूपस्मृत्यभावाच्च शक्यत्त एव वदितुमवस्थात्रिक- 
ज्ानस्याप्याश्रयो जागरितिमेवेति | तथापि तिर्बाधमेव स्वप्रसाम्येन 
जाग्रन्मिथ्यात्वप्रतिपादनम्‌ | यथा हि सुषुपषिस्वप्रप्रत्ययौ तथा जागसिति- 
प्रत्ययोऽपीऽत्यविशेषात्‌ कथं जागरितस्यैव सत्यत्वमास्थीयताम्‌ ? 
सुषुपिस्वप्रप्रत्ययौ केवलप्रत्ययौ भवतः, जाग्रत्रत्ययस्त्वपरोक्षविषयः 
तेन भवतिं विशेष इति चेन्मन्यते, तत्र वक्तव्यं भवति - किमनुभव- 
विशेषत्वाय भवत्यापरोक्ष्यं विषयस्य, आहो तत्सत्यत्वमपि बलादान- 
यतीति | न तावदापरोक्ष्यं सत्यत्वद्योतकमपीति युक्तम्‌ | न हि 


खण्डः) स्वप्रो जागसितान्तर्गतः कश्चिद्विशेष इति मतं तत्परीक्षा च १२१ 
शुक्तिसनतापरोक्ष्येण तत्‌ सत्यत्वमप्यवसातुं युज्यते | अतोऽनुभवविशेष- 


त्व एव प्रयोजक मापरोक्ष्यमित्युपगन्तव्यम्‌ | तदा प्रत्ययत्वाविशेषात्‌ 
सुषुपिस्वप्रयोः, सह जागरितेन युगपदनुभूयमानत्वाच्च, सर्वासां वा 
सत्यत्वमवस्थानां अथवा सर्वासां सममेव मिथ्यात्वम्‌ | तत्रैवं सति 
कथमिदामाशङ्ुन्येत जागसितिनैव सत्येन भाव्यमिति | 


ननु जागसतप्रत्ययविषयस्य न बाध्यमानत्वमस्ति यथा स्वप्रसुषुपि- 
विषययो | न हि यथा जागस्तिप्रत्ययवेलायां जागरितविषयो वर्तते 
निश्चिततत्स्वरूपेण प्रत्यभिज्ञायमानः, तथा स्वप्रसुषुपिप्रत्ययवेलायां 
तद्विषयोऽपि वर्ततेऽबाधितः | तत इदमुपपन्नं यज्जागरितस्यैव सत्यत्वमिति | 
मेवम्‌ | स्वप्रेऽपि जागसितिप्रत्ययस्य सत्त्वात्‌, तद्रतविषयस्य च तदानीं 
निश्चिततत्स्वरूपतैव प्रत्यभिज्ञानात्‌ | स्वप्रवेलायां तद्विषयो नाबाधितो 
वर्तते - इत्येतदपि स्वप्रसमनन्तरमेव जायमानं ज्ञानमिति न तत्कालेऽ- 
बाध्यत्वेन भासमानत्वं जाग्रद्विषयाणां सत्यत्वमानेतुमलम्‌ | कि च यदि 
नाम जाग्रन्मात्रे प्रत्यभिज्ञा, कथमेतावता जाग्रत्सत्यत्वमपि सिध्येदिति 
वक्तव्यम्‌ | प्रत्यभिज्ञाया अपि प्रत्ययत्वाविशेषात्‌, सर्वप्रत्ययाणामप्यत्र 
परीक्षितव्यत्वात्‌ न हि सत्यत्वमसत्यत्वं वा शब्धतुं युज्यते 
प्रत्यभिज्ञामात्रबलात्‌ || 


ननु तहिं सर्वासामेव प्रत्ययत्वाविशेषादस्तु सत्यत्वमेव | किमनेन 
मिथ्यावादेन ? न, सत्यमिथ्याविभागानुपपत्तौ जागरितेऽपि शुक्तिरजत- 
परमार्थसरनतादीनामविशेषः प्रसज्येत | ननु सर्वमिथ्यात्ववादेऽपि समानोऽयं 
दोषः ? न, आत्मनः सत्यत्वाभ्युपगमात्‌ | मिथ्यात्वाविशेषेऽपि क्वचित्‌ 


१२९९ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
कल्पितसत्यत्वदर्शने बाधकाभावाच्च | अव्यभिचरितस्वरूपत्वं तु न 


कस्यापि प्रत्ययस्य ˆ युज्यते, सर्वेषामपि प्रत्ययानामविशेषेणाविर्भाव- 
तिरोभावसत्त्वात्‌ | आत्मनस्तु नैवमपि स्वरूपव्यभिचारित्विम्‌ | न हि 
क्वचित्सम्भावयामः प्रत्ययं यस्मिन्‌ स्वरूपं न स्यादस्येति || 


९३. आत्मनः स्वतः सिद्धता - ननु किमिदं क्रियते भवता ? 
विषयानुभवबलादात्मानं प्रसाध्य कथं विषयस्यैवापहवः 2 साधनस्यैवा- 
भावतोक्तिः, तस्य चाभाविकस्य समाश्रयणेन भाविकस्य साधनमिति 
नवीनोऽयं पन्था न्यायविद्धिरद्ष्टचरः | मैवं मंस्थाः | नाहं विषयसत््वा- 
दात्मनः सत्यतां प्रसाध्य तदनन्तरं तस्यैव विषयस्य मिथ्यात्वं प्रत्यज्ञासिषम्‌, 
येनेत्थं पर्यनुयुज्येयम्‌ | कथं तर्हि, लोकव्यवहारसिद्धमिथ्याविषयानु- 
भवादप्यात्मास्तित्वमभ्युपगमयितु ` शक्यत एवेत्यत्रवम्‌ | तत्रादौ त्वया 
प्रतिलातं स्वप्रादिर्नागरिति एवानुभूयत इति | तथा च जागरितमेकमेवा- 
नुभवस्थानमित्यूरीकृतम्‌ | तत्र सुपिस्वप्रादिकं भूतपूर्वं न भवितुमर्हति 
७८. अवगतेरात्मज्योतिषो नैरन्तर्यभावात्‌ कूटस्थनित्यता अद्रैतभावश्च सर्वप्रत्ययभेदेष्वप्य- 
व्यभिचारात्‌ | प्रत्ययभेदाश्चावगतिं व्यभिचरन्ति | यथा स्वप्रे नीलपीताद्याकारभेदरूपा 
प्रत्ययास्तदवगतिं व्यभिचरन्तः परमार्थतो न सन्तीत्युच्यन्ते | एवं जाग्रत्यपि नीलपीतादि- 
प्रत्ययभेदास्तामेवावगतिं व्यभिचरतोऽसत्यरूपा भवितुमर्हन्ति || - उ. ग. (अवगतिप्रकरणे) 
७९. अज्ञानानुपमर्देन व्याकृतिर्यास्य जायते | 
स्वप्रविक्ञानवन्नासौ सत्यमेयव्यपाश्रया || - बृ. वा. १-२-१३२ 
सम्यग्ज्ञानसमुत्पत्तौ हेतुत्वं तु निगच्छति | 
निद्रां हत्वा यतः स्वप्रसानादपि विबुद्धयते || - बृ. वा. २-२-२३३ (अस्य - जगतः, 
व्याकृतिः - नामरूपवद्विषया-कारेणाभिव्यक्तिः | यथा स्वप्रज्ञानानिद्रापायः प्रबोधश्च, 
एवं विषयानुभवादपि सुविचारितान्मोहापायः सम्यग्ज्ञानं चोत्पद्येयातामित्यर्थः ) 


खण्डः) स्वप्र जागरितान्तर्गतः कश्चिद्विशेष इति मतं तत्परीक्षा च १२३ 
मानाभावादिति चेन्मन्यसे, तदानद्यतनविषयासम्बन्धो नित्यवर्तमान- 
स्वरूपस्यात्मनो बलादायात्‌ इति प्रबोध्यसे | यथा हि सुिस्वप्रप्रत्ययौ 
प्रत्ययमात्रौ जागरितदेशस्तौ न तु तयोः पूर्वं याथातथ्येनानुभवरूपेणास्तित्वे 
मानमस्तीत्यनुमन्यसे, एवमन्योऽप्यनद्यतनविषयकप्रत्ययः प्रत्यय एव 
केवलम्‌, न तु तद्रलादनद्यतनविषयसम्बन्धः शक्यशङ्कु आत्मनः | न च 
वार्तमानिकत्वमप्यात्मनो भाविक मयाङ्ीक्रियते भूतभविष्यन्निरपेक्षस्य 
वर्तमानस्य दुरुपपादत्वात्‌ | भूतभविष्यतोः प्रतिद्रनद्रो हि वर्तमानो नामेष्यते, 
कुतस्तदभावे तद्भाव इति || 


एवं तर्हद्वितीयात्मसिद्धिः कथमिति चेत्‌ | आत्मत्वादिति गृहाण | 
न“ ह्यात्मा प्रमाणमपेक्ष्य सिध्यति | आत्मनश्च प्रमेयसिद्धये प्रमाणानि 
स्वीक्रियन्त इति व्यवहारः | अप्रामाणिकत्वाच्छून्यकल्पस्तर्हीति चेत्‌ | 
न, निराकरणासम्भवात्‌ | य एव हि निराचष्टे तस्यैव स्वरूपमात्मेति न 
शून्यकल्पता | तस्मात्परानपेक्षयैवात्मनः सिद्धिः ॥ 


९४. विषयासतत्वनिश्चयेन न व्यवहारलोपः - नन्वेवं दृष्टापलापे 
सर्वव्यवहारलोपप्रसङ्धः | विषयस्य हि सर्वात्मनापि सत्त्वं प्रत्याख्यातं 
भवता, ततश्च दृष्टविरोधः | निर्विंशेषश्चात्मावगमितः | तत्र का गतिर्व्यव- 
हारस्य सर्वलोकसिद्धस्य ? अत्र पृच्छामः - केयं बिभीषिकेति ? 
निर्विंशेषमात्मानं सातवतो व्यवहारः परमार्थतो नास्तीत्यापाद्यते, आहोस्वि- 
ज्ञानी न व्यवहर्तुं शक्नोतीति | आद्ये न॑ विवादः | योऽयं विचारात्प्रागुप- 


८०. आत्मनः स्वतः सिद्धत्वात्‌ | सिद्धे ह्यात्मनि प्रमातरि प्रमित्सोः प्रमाणान्वेषणा भवति || 
- गी. भा. २-१८-२९ 


१२४ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
लभ्यते व्यवहारः स पारमाथिकसत्यस्वरूपो भवत्युत नेति निश्चेतुं 
प्रवर्तते जिज्ञासुः | निश्चिनोति च. विचारान्ते सर्वमिदं मिथ्यैवेति | तत 
एव च कृतकृत्यो भवतीति न किज्चिदपहीनम्‌ | उत्तरस्मिंस्तु कल्पे कि 
व्यवहार एष्टव्यः स च ज्ञानिनो न सिध्यतीत्यनिष्टमापाद्यते, आहोस्विज्ज्ानी 
व्यवहरन्‌ दृश्यते तत्कथमुपपद्यतां यदि ज्ञानेन विषयाभावः सिद्ध इति 
शङ्खाकलङ्भः ? तत्र प्रथमे यथा सर्वे व्यवहरन्ति तथा ज्ञान्यपि व्यवहरतु 
यदीच्छति व्यवहर्तुम्‌, कः प्रतिबन्धः ? व्यवहाराय सामग्रयभाव एवेति 
चेत्‌ | किमेकस्मिन्‌ पुरुषे ज्ञानिनि प्रपञ्चप्रलयमेव शङ्कसे ? ननु प्रतीतौ 
तत्र व्यवहारे च सति कथं जानति ? साधु पृष्टं त्या | न वयं जाग्रत्मतीत्य- 
प्रतीतिभ्यां ` ज्ञानित्वान्यत्वे सम्प्रधारयामः, अपि तु मिथ्यात्वनिश्चय- 
तदभावाभ्याम्‌ˆ` | तथा च स्मृतिः - वसन्‌ विषयमध्येऽपि न वसत्येव 
बुद्धिमान्‌ | संवसत्येव दुर्बुद्धिरसत्सु विषयेष्वपि || (मो ध २९८-६) 


८१. अहमसावमुष्य पुत्रो ममेदं क्षत्रं धनं सुखी दुश्खीत्येवमादिलक्षणा | अविद्याकृतत्वात्तस्या 
अविद्यायाश्च निरन्वयतो नाशितत्वात्‌ कुतो विशेषसंज्ञासम्भवो ब्रह्मविदश्चैतन्यस्वभाव- 
स्थितस्य ॥ - बृ. भा. २-४-१२ 

८२. व्यवहारे यथेव ज्स्तथेवायमपण्डितः | 

वासनामात्रभेदोऽत्र कारणं बन्धमोक्षदम्‌ | 

यावच्छरीरं तावद्धि दुःखे दुःखं सुखे सुखम्‌| 

असंसक्तधियो धीरा दर्शयन्त्यप्रबुद्धवत्‌ || - यो. ४-१५-३७, ३८ 

८३. सर्वसंसारभावोऽस्य न यथा लक्षणं तथा | 

सर्वाभावोऽपि नैव स्याल्लक्षणं ब्रह्मवेदिनः || - बृ. वा. २-५-२०९ 

८४. जगल्नीवादिरूपेण पश्यन्नपि परात्मवित्‌ | 

न तत्पश्यति तद्रूपं ब्रह्मवस्त्वेव पश्यति || - (सू. सं. ब्र. ४-५४) 


खण्डः) जागरितस्वप्रयोर्मिथ्यात्वे शङ्का परिहारश्च १२९५५ 
इति | अतो न कोऽपि दोषः || 


एतेन द्वितीयोऽपि कल्पः प्रत्युक्तकल्पः | यदि ज्ञानी व्यवहरन्‌ दृश्यते 
दृश्यतां नाम | व्यवहारस्य सर्वस्यापि मिथ्यात्वमेव" निश्चिनोतु भवान्‌ | 
येनैव कृतकृत्यता सेत्स्यति | तस्मान्माभैषीः का गतिर्भवित्री लोकव्यव- 
हारस्य ज्ञानोदय इति | प्रपञ्चयिष्यते चेदं पुनरपि जीवन्मुक्ति 
विचासप्रस्तावे | तदलं प्रसङ्कागतप्रपञ्चेन || 


इदं त्विह प्रकृतं - यस्यापि मते जागरितिमेकमेवानुभवस्थानं नान्यत्ततः 
प्रविभक्तमवस्थान्तरमस्ति, तस्यापि प्रपञ्चस्य मिथ्यात्वमात्मनश्च 
निविशेषसत्यत्वं नाशक्यविनज्ञानमिति | 


जागस्ितिस्वप्रयोमिथ्यात्वे शङ्का परिहारश्च 


९५. प्रतीतिवेलक्षण्यादिभिर्जागरितसत्यत्वमेष्टव्यमिति शङ - 
अभ्युपगम्यैवावस्थात्रयं पुनरेषा ग्रक्रिया प्रकारान्तरेणाक्िप्यते | भवतु 
स्वप्रप्रबोधयोस्तुल्यता | न च तावता तयोमिथ्यात्वमपि, प्रतीतिविरोधात्‌ | 
न हि प्रतीतिवैलक्षण्येऽपि स्वप्रवजाग्रनमिथ्येत्यनुमातुं युक्तम्‌ | अन्यत्र 
स्थितानां वस्तूनामपसत्रार्थक्रि याकारित्वाभावाच्च | न हि स्वप्रे कृतं 
भोजनादिकं जागरित क्षुधाद्युत्सारणायोत्सहते | नापि प्रबुद्धेन पुरुषेणानु- 
भूयमानमष्टेश्वर्यमपि तस्यैव स्वप्रे दोदुन्वदास््रियदलनाय कल्पते | जागसि 
यो ह्यशनायत्युदन्यति वा, तेन तस्यामेवावस्थायां भोक्तव्यं पातव्यं च 





८५. प्रतिलोममिदं सर्व यथोक्तं लोकबुद्धितः | 
अविवेकधियामस्ति नास्ति सर्व विवेकिनाम्‌ || - उ. १८-९५ 


१२६ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
तृप्यर्थम्‌ | यश्च स्वप्रे दद्ध्राति, तेन तस्यामेव स्थितौ दार्रियनिर्घाता- 
याजितव्यं धनम्‌ | तस्मात्त्तदवस्थामात्रलब्धार्थक्रि यस्य प्रपञ्चस्य 
तदन्यतो व्यावृत्तमेव किञ्चित्‌ सतत्तमकामेनाप्यभ्युपेयं भवति | यथेह 
लोके घटात्‌ पटस्य भिन्नमेव सत्त्वं भिन्नप्रयोजनसाधनत्वात्‌, एवं 
जाग्रत्स्वप्रयोर्यावदवस्थिति सत्यत्वमेवास्थेयं भवति न पुना स्नतादिव- 
दारोपितत्वम्‌ || 


अपि च स्नतादिक यद्यपि न पुरोवतिंशुक्त्याद्यात्मना सद्भवति | 
तथापि रजताद्यात्मस्वरूपेण तु क्वचित्सदेव दृष्टम्‌ | अत्र तु जागसतिं 
स्वप्रश्चेत्युभावपि चेत्समारोपितौ, कुत्र स्यात्तयोः सत्त्वं यदपेक्षयात्र म॒षारूपौ 
स्याताम्‌ 2 अथ स्वप्रप्रबोधौ परस्परसमारोपितौ, तहिं दरयोरपिप्रातिस्विक- 
स्वरूपेण सत्यत्वमेवाङ्धीकार्य भवतिं | अथवा स्वप्रस्य समनन्तसरत्यय- 
बाध्यत्वादस्तु समारोपितत्वम्‌, न त्वेव जागरितस्य मिथ्यात्वं युक्तम्‌, 
प्रतीतिवेलक्षण्यविरोधप्रसङ्कादिति || 


९६. न प्रतीतिमात्रेण सत्यत्वं जागरितस्य - अत्र विवेक्तव्यम्‌ - 
कि प्रतीतिमात्रेण जागसितादिप्रपञ्चस्य मिथ्यात्वं प्रतिक्षेप्ुमीहते प्रतिवादी, 
अथवा स्वप्रतीतिस्थले समर्थक्रि याकारित्वात्‌, उताहो समारोपितस्य 
सर्व॑स्याप्यन्यत्रसत्त्वनियमादिति | सर्वथापि स्ववधाय कृत्योत्थापनमिदम्‌| 
तथा हि - यदि तावत्प्रतीतेर्न मिथ्यात्वम्‌, कथं रनतादेरपि तत्सिध्यति? 
तत्रापि मिथ्यात्वमननुजानन्‌ जनस्तु पूर्वाचार्यैरेव सुक्षित इति नात्र 
तन्मतखण्डनयुक्तयः म्रतायन्ते | आदश चाधस्तादिदुत्रेण रनतादे 
शुक्त्यादावस्तित्वशङ्खापनोदनप्रकार | तस्मान्न प्रतीतिमात्रात्सत्यत्वम्‌ ॥ 


खण्डः) जागरितस्वप्रयोमिथ्यात्वे शङ] परिहारश्च १२७ 

ननु प्रतीतिवैलक्षण्यादस्तु जागरितस्य सत्यत्वमित्युक्तम्‌ | न | 
प्रतीतिवेलक्षण्यस्यापि सत्यत्वव्याप्यत्वाभावात्‌ | न हि यत्र यत्र 
प्रतीतिविशेषस्तत्र तत्र सत्यत्वमिति नियन्तुं शक्यते | ननु च स्वप्रो मिथ्येति 
प्रतीयते जाग्रद्राधितः | न तु तथा जागरितिमपि मिथ्येति कस्याज्चिदप्य- 
वस्थायां प्रतीयते | इदमपि प्रतीतिवैलक्षण्यमकिज्ित्करमेव स्वप्रान्तर्गत- 
स्वप्रप्रतीतिवैलक्षण्यवत्‌ | न हि तत्र बाधकः स्वप्रो जागसितिमेवायम- 
बाध्यश्चेति तत्काले प्रतीयमानोऽपि तावता सत्य एव भवितुमर्हति | 
तस्मान्न प्रतीतेर्जागस्तिस्य सत्यत्वम्‌ || 


९७. समर्थक्रियाकारित्वादपि न सत्यत्वम्‌ - न च समर्थक्रिया- 
कास्त्विात्सत्यं भवेत्‌ | यतस्तिक्तता गुडे रुग्णेन दृष्टा, न तु तावता 
तिक्तताया भाविकत्वम्‌ | ननु तत्र विद्यते सत्यभूतो रोगात्मको दोषः, 
इह तु नेति वैषम्यम्‌ | न हि परमार्थदोषमनभ्युपगम्य कश्चिदपि भ्रमः 
शक्योपपादनः | तदभ्युपगमे तु जितं दैतिनेति | न | दोषमत्र 
प्रयोजकमित्यप्युपपत्तेः | सत्यत्वविशेषणादाने गौरवात्‌ | प्रकृतेऽपि विद्यत 
एवाविद्यत्मको दोषः || 


९८. समारोपितस्यान्यत्र सत्तवमित्यपि न - ननु प्रपञ्चस्य कुत्राप्य- 
सत्वे कथं समारोपितत्वम्‌ ? समारोपितत्वादेव हि यत्र क्वचन भाव्यं 
तेनेति चेत्‌ | मैवम्‌ | यदि प्रपञ्चस्य समारोपितत्वमनुमन्यते तदा तस्य 
प्रतीतिमात्रेण सन्तोष्टव्यम्‌ | यत्कारणं तस्य समारोपितस्थलादन्यत्र सत्त्वं 


८६. मनः सृजति वै देहान्‌ गुणान्‌ कर्माणि चात्मनः | 
तन्मनः सृजते माया ततो जीवस्य संसृतिः || भा. १२-५-६ 


९१९८ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
सम्भावयितुमपि न शक्यम्‌ | क्वचित्स्थले समारोपितस्य वस्तुनो ऽ- 
धिष्ठानादन्यत्र सत्वमनुमिमानोऽपि न तद्रलादसम्भावितसत््वमप्यनुमातु- 
मर्हति | न च दृष्टेऽनुपपन्नं भवेत्किज्चित्‌ | दृष्टा ह्यत्र प्रतीतिः क्वचित्का 
प्रपञ्चस्य, दृष्टा च सुषुप्तौ तस्य नितरामप्रतीतिः | न चेतसत्र तदानीं 
तत्सत्त्वं दृष्टम्‌, सम्भाव्यते वा | तस्मात्‌ समारोपितं मिथ्या च जगदित्येतदेव 
दुदढीकृतं भवति | न तु समारोपितत्वात्‌ क्वचित्सतत्वम्‌, आत्मजगतोभिन्नस्य 
जगदधिकरणस्य सम्भावयितुमशक्यत्वादित्यलम्‌ ।| 


यत्पुनरुच्यते तत्तदवस्थायां विद्यमानस्य यावत्तावदपि यत्किच्ित्सत्व- 
मभ्युपेयं भवतीति | तत्रोमिति ब्रूमः | अभ्युपगम्यते हि तद्यावत्मतिभासं 
प्रपञ्चसततवम्‌ | तदेव च सत्वमधिकृत्य विचार्यते किमेतत्‌ परमार्थसत्यमपि 
भवतीति | निश्चीयते च प्रतिभासमाव्रशरीरं तन्न परमार्थमिति | ततो न 
दोष | तस्माद्विस्रब्धं निश्चीयतां यत्‌ प्रपञ्चस्य स्वप्रोपलब्धस्येव जागरि 
तेऽपि परिच्छिन्नप्रतीतेः सुषुप्तावभावाच्च तुल्यमुभयत्र मिथ्यात्वमिति || 


प्रपञ्चस्य समारोपितत्वे शङ्का तत्परिहतिश्च 


९९. लोकसिद्धबाधवेलक्षण्यात्प्रपञ्चबाधासिद्धिरिति शङ्का - 
स्यदेतत्‌ - सुषुप्ावभावेन प्रपञ्चवबाधो न प्रपञ्चस्य मिथ्यात्वं साध्नोतीव | 
कुतः ? लोकदृष्टबाधधमविधुर्यात्‌ | लोके तद्धि बाधितमित्युच्यते यस्य 
प्रतिपन्नोपाधौ त्रैकालिकमसत्वमवधार्यते | नास्त्यत्र रूप्यमासी द्धविष्यति 
वा यस्माच्छुक्तिकेवेयमिति धीः खलु रूप्यस्य बाधो नाम | तथाविध- 
निश्चयश्च यत्र शुक्तौ समारोपितं रजतं तस्य स्वरूपस्य निश्चयात्‌ 
तत्रैव कल्पितरूपाभावदर्निन सिध्यति | दार्ण्रनतिके च न सम्भावया- 


खण्डः) प्रपञ्चस्य समारोपितत्वे शङ्का तत्परिहतिश्च १२९ 
मस्तादृशं बाधम्‌| यत्र खलु स्वप्रे स्वाप्रः प्रपञ्चः, जागरिते वा 
जागसितप्रपञ्चः, तत्रैव स्वप्रे जागरि वा न कश्चिदुपलभते, निश्चिनोति 
वा तदभावम्‌ | तथा च यदि नाम सुषुप्तौ नोपलभ्यते प्रपञ्चः, किमायातं 
ततः प्रपञ्चमिथ्यात्वसाधने ? तस्मादननुरूपत्वाद्ृष्टान्तस्य न जगति 
सम्भवत्यारोपितत्वानुमानमिति || 


१००. परिहारः - अत्राभिधीयते - नैतद्रैषम्यमस्ति | यत्रैव ह्यात्मनि 
प्रपञ्च उपलभ्यते तत्रैव तस्याभावोऽपीति किमत्र चित्रम्‌ ? नो खलु वयं 
जातुचिदन्रूम जगत्स्वप्रे जागरिते वा समारोपितमिति | प्रत्युत जागसतिं 
स्वप्रश्च स्वाविनाभूतप्रपज्चसहितमात्मनि विद्यमाने इव कल्प्येते 
मुग्धेसित्युद्धोषितमस्माभिः | सप्रपञ्चत्वं चोक्तनीत्या बाध्यत इत्यत 
इदमेवायातं यम्मिथ्यात्त्वमात्मप्रपञ्चसम्बन्धस्येति | 


ननु नात्मा जात्वनुभवति “ सुषुप्तौ नास्ति मयि किज्चिदणुमात्रमपि 
प्रपञ्चसंप्रयोगः, समारोपित एवाभूत्स्वप्रनागरितयोः"' इति | ततश्च नात्र 
रजतमितिवन्नात्र प्रपञ्च इति बाधसमये निश्चयाभावात्‌ तदवस्थमेव 
वैयर्थ्यमिति चेत्‌ | निपुणोऽसि चोदने | तथाप्यवधारितमनाः शृणु | 
नोक्तमस्माभिर्निश्चयसंशयादिः प्रपञ्चानन्तशपातीति | सुषुपौ प्रपञ्चो न 
विद्यत इति प्रतिजानद्धिरिदिमप्युक्तमेव खलु यत्संशयनिश्चयादिक सविषयं 
न लब्धावकाशं तत्रावस्थायामिति | तथा च नास्ति चेत््पञ्चबाधनिश्चयः 
सुषुप्तौ, मास्म नाम भृत्‌ | इदमेव हि भूषणं सुषुपेर्निष्प्रपञ्चत्वस्य 
यदस्यामवंस्थायां निषेधप्रतियोगित्वेनापि न सम्भाव्यते प्रपञ्च इति | 
इत्थं च भवता दृढीकृ ती ऽस्मत्पक्ष एब वाचो युक्त्यन्तरेण 


१२३० मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
प्रपञ्चबाधनिश्चयाभावं सुषुप्तौ शङ्कमानेन | यत्र तु जागसिि विचारो 
भवति सप्रपञ्चत्वमात्मनो यद्श्यते श्रूयतेऽपि वा, किं तदापातत एव, 
उताहो तत्सतत्वमप्यस्तीति, तत्र भवत्येव निश्चयस्तम्मिथ्यात्वे 
वणितन्यायेन || 


न चेदमाशङ्कनीयम्‌ - सुषुप्तात्मनि प्रपञ्चाभावः, जाग्रत्स्वप्रात्मनोश्च 
तत्प्रतीतिरिति पुनरपि स एव दोष आवर्तते, आत्मनि प्रतिपन्नोपाधौ 
निषेधविरहादिति | आत्मनोऽवस्थाविशिष्त्वे विशिष्टरूपेण च भेदवत्तवे 
च मानाभावात्‌ | न च प्रतीतिरेव मानं शुक्त्यादिष्वपि रजतादिविशिष्टत्व 
प्रसङात्‌ | तस्मादेक एवात्मा सर्वास्वप्यवस्थासु, तथानुभवात्‌ | अतो 
यत्र प्रतिपन्नः प्रपञ्चस्तत्रैव बाध्यत इति निरुपसर्ग एव प्रपञ्चमिथ्यात्व- 
वादः || 


सुषुपावनुभूतिरात्मनो धर्म इति मतं तन्निराकरणं च 


१०१. आत्मा ज्ञानगुणकोऽहमर्थस्वरूपश्चेति पक्षानुवादः - अन्यथा 
पुनरेषा प्रक्रिया कैश्चिदाकषिप्यते - सुषुप्तौ यद्यपि निर्विंषयानुभूतिविद्यते | 
सान स्वतन्त्रा, कथं नाम, आत्मनो धर्मभूता | एवं च सुषुपानुभवबलेनात्म- 
नश्चैतन्यस्वरूपता न सिध्यति, का र्हि, चैतन्यगुणतैव | एवमेव 
मदमूर्छकादिषु यत्र यत्र निविषयानुभूतिस्तत्र तत्र सविशेष एवात्मानुभवो 
भवति | अत एव न कदाचिदप्यहमर्थताविगमो दृश्यत आत्मनि | 
सुषुप्यादिष्वपि “ मामप्यहं न ज्ञातवान्‌' " इत्यहमर्थत्वेनैव परामृश्यत 
आत्मा | तत्स्वरूपमेवाहमर्थं आत्मनः | ज्ञानं तु तस्य धर्मः | यदा यदा 
ह्यत्मात्मने स्वयमवभासते तदाहमित्येव भासते | तस्मान्नात्मा निविषय- 


खण्डः) सुषुप्तावनुभूतिरत्मनो धर्म इति मतं तन्निराकरणं च १२९१ 
निर्विंशेषचैतन्यस्वरूप इति युक्तम्‌ | अपि तु दीप इव प्रभाश्रयो 
नित्याविलुप्तज्ञानगुणाश्रय इत्यास्थेयमिति || 


१०२. जागरितस्वप्रयोरेवाहम्रत्ययविषयत्वमात्मनः - अत्र वदामः 
- किमत्र सिसाधयिषितम्‌ 2 आत्माहमित्येव ज्ञायत इति, उत ज्ञातैव न 
ज्ञानस्वरूप इति, आहोस्विद्यत्किज्चिदन्यदेवेति 2 तत्राहप्रत्ययवेद्यताव्यव- 
हारस्तावदभ्युपगम्यत एव जाग्रत्स्वप्रयोर्यतरैवाहपरत्ययस्य ` सम्भवः | ननु 
सुषुप्ावप्यहमर्थत्वेनैव भात्यत्सेत्युक्तम्‌ | नैतद्युक्तम्‌, निद्राणस्य 
कस्यचिदपि '' इदानीमहमर्थस्वरूपोऽहम्‌'' इति प्रतिसन्धानाभावात्‌ | 
अथ सुप्तोत्थितपरामशदिवावसीयताम्‌ | यदानुसन्धीयते तदाभ्युपगम्यत 
एव खल्वस्माभिरहमर्थः | ननु च कदापि नात्मात्मनेऽहमन्यत्वेनावभासते | 
बाढम्‌ | ततो नानुमातव्यमहमर्थ एवात्मेति, कथं तर्हि, यदा व्यवहारगोचर 
आत्मा, तदाहमित्येर्व“ व्यवहर्ता इति ॥ 


एतेन - न चेदात्माहमर्थः, कथं प्रत्यगर्थो भवेत्‌ ? अहमर्थविनाश 
एव चेन्मोक्षः कथं प्रवर्तेरन्‌ जना मोक्षकथायां स्वविनाशसमर्पिकायाम्‌?- 
इत्यादयोऽपि शङ्का उद्दा भवन्ति | न ह्यस्ति स्वतःसिद्धः सवप्रत्यक्त्वं 
वाहमः | अहप्रत्ययस्यापि हि सिद्धिर्यस्यानुभवस्वरूपात्मनो बलात्तस्याहं- 
प्रत्ययतः" सिद्धिरिति कथं भवेत्‌ ? अहमस्तु सिद्धेर्वाचीनैव तद्वयतिरिि्ति- 
सकलविषयसिद्धिरिति बाह्यविषयापेक्षया प्रत्यक्त्वं सृक्ष्मत्व- 


८७. आत्मनश्चेदहं धर्मो यायान्मुक्तिसुषुतयोः || - नै. २-३२ 

८८. न तावदयमेकान्तेनाविषयः अस्मत्प्रत्ययविषयत्वात्‌ || - सृ. भा. अव. 
८९. यस्यानुभवसिद्धयैव सिद्धिः स्याद्वरसिद्धिवत्‌ | 
ततोऽहप्रत्ययात्सिद्धिमीक्षतेऽनुभवः कथम्‌ | | - बृ. वा. १०५८ 


९१३९ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
मात्मद्ष्टिभाक्त्वं च तस्य | अतः प्रत्यक्त्वादिभ्यो हेतुभ्यो व्यवहार- 
टषयैवाहंप्रत्ययगम्यत्वमात्मनः || 


१०३. अहम्रत्ययगम्यत्वं न कदापि पारमाधथिकम्‌ - अथ 
कस्मात्परमार्थद्षट्याप्येवं नेति ? अविषयत्वादिति ब्रूमः | आत्मा हि 
नाम जिज्ञासोः स्वरूपम्‌ | कथंकारं स्यादयं स्वस्यैव स्वयं विषयः ? न 
ह्यनंशस्य “ युगपज्ज्ेयता जातृता च सम्भवेताम्‌ | विषयत्वे चात्मनः 
किकृतः स्याज्ज्ानोपदेशः क्रियमाणः | शब्दादिराहित्याच्च न सम्भाविता 
विक्लानकर्मतात्मनः | ननु स म आत्मेति विद्यात्‌ (कौ ३-९) 
इत्यादीन्यात्मनो जसेयत्वबोधक वचनानि भज्येरन्नितरथेति श्रुतार्थापत्या 
कल्पनीयं ज्ञानकर्मत्वमिति चेत्‌ | न कल्पनीयम्‌, श्रुत्यन्तरवदव्राप्युपपत्तेः | 
यथा आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः (ब. २-४-५) इत्यादिवचने सत्यपि 
रूपाद्यभावान्न ` दृष्ठ्यादिव्याप्यता कल्प्यते, किन्त्वनात्मदर्शनप्रवणता- 
परित्यागार्थकत्वेन चासितार्थ्यमवसीयते वचनस्य | एवं विजिस्ञासितव्यता- 
बोधकवचनान्यप्यधस्तादुक्तात्माश्रयादिदोषपरिहारायान्यस्मिन्‌ ज्ेयता- 
बुद्धिवारकाण्येवेति मन्यामहे, न चक्षुषा पश्यति कश्चनैनम्‌ (का. २- 
२-९) अन्यदेव तद्विदितात्‌ (के. १-४) इत्यादिन्यायोपबृहितश्रुतिभ्यः | 
तस्मादात्मनो विषयत्वासम्भवादहमादिसकलविषयविषयित्वाच्च स्वत 
एव प्रत्यक्त्वम्‌ | अहमर्थविनाशेऽपि न स्वविनाशो मोक्षमाणस्य, 
९०. न हि निरवयवस्य युगपञ्ज्ञेयज्ञातृत्वोपपत्तिः | आत्मनश्च घटादिकज्ज्ञानोपदेशानर्थक्यम्‌ || 
- ते. भा. २-१ भा. भा. २०० 


९१. रूपवत्त्वाद्यसततवान्न दृष्यादेः कर्मता यथा | 
एवं विज्ञानकर्मत्वं भूम्नो नास्तीति गम्यते || - उ. ९-९ 


खण्डः) सुषुप्तावनुभूतिरात्मनो धर्म इति मतं तन्निराकरणं च १३३ 
स्वस्याहंलकषिततत्साक्िस्वरूपत्वात्‌ | अतो मोक्षकथायामपि प्रवृतत्युप- 
पत्तिः | व्यवहारदृष््या तूच्यते सर्वदाप्यहमित्येवात्मा व्यवहियत इति | 
ततो न कोऽपि विरोधः || 


१०४. सुषुप्तौ तु नास्त्येवाहमर्थानुभवः - सुषुप्तौ तु न सम्भवत्यहं- 
व्यवहारः | कुतः ? अहंकारस्य त्वंकारयोग्यसहोपलम्भनियमात्‌ | 
प्रतिद्द्धिनौ ह्यहंकारत्वंकारयोग्यौ पदार्थौ | प्रतिद्रन्दिनोश्चैकज्ञानस्यापर- 
सानसापेक्षतानियम इति प्रसिद्धमेतत्‌ | त्वंकारयोग्यस्य चानुपलम्भात्‌ 
सुषुप्ते युक्तमेतद्यदहंस्लानाभाव एव तत्रेति | कि चाहमिदं करवाणीति 
यथा कर्मणि प्रवर्ति कर्मफलाकाङक्षी तथा यो यो निद्रास्यति सोऽहमिदानीं 
स्वपानीति सङ्कल्पपूर्वकं स्वं न प्रभवति | न वोपयन्तीं सुषुप्ति वारयितुमीष्टे 
कश्चित्‌ | दुष्टं हि ज्वराद्युपदुताः केचित्सुषुप्तिलाभे सोत्कण्ठा अपि तदप्राप्या 
दुश्ख्यन्तीति | निद्राभिभूत एव भवति जागरू कोऽपि यामिकः कदाचिदिति 
च | तदेतत्कस्य हेतोः ? अहंज्ञानविरुद्धस्वभावत्वादेव सुषुप्तः | तस्मान्नाहं - 
जानं सम्भवति स्वापे | किञ्च सकलव्यवहाराभाव एव सुषुपेः 
स्वरूपमित्यागोपलपण्डितं प्रसिद्धमेतदिति न केनचिद्युक्त्या शक्यते 
तत्रात्मनोऽहमर्थस्वरूपतां दर्शयितुम्‌ | न ह्यहमित्यात्मात्मानं प्रतिसन्दधाति 
तदवस्थायामिति | 


१०५. ज्ञातत्वमपि न स्वरूपमात्मनः - एतेन ज्ञातृत्वमपि प्रत्युक्तं 
वेदितव्यम्‌, जानामीति न जानामीति वा प्रतिसन्धानाभावात्सुषुप्ते | अपि 
च सुषुप्तिर्नाम तिर्विषयावस्था | तदापि चेदात्मा ज्ञाता, ज्ञातृत्वं कोदृशं 
भवेत्‌ 2 जातृत्वं विषयशून्यमिति च स्फुटो व्याघातः || 


१२४ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 

ननु सातृत्वं विषयं नापेक्षते, ज्ञानगुणाश्रयत्वस्यैव ज्ञातृत्वशब्द- 
भाष्यत्वात्‌ | तहिं वक्तुमर्हसि ज्ञानातिरिक्तस्य तस्यात्मनः कि 
स्वरूपमिति | न जडं न वा चिदात्मकम्‌, अनभ्युपगमात्‌ | न च 
चिज्जडभित्नं कस्यचिद्वुद्धौ समारोहति | अतो शून्यवादिता परिशिष्यते 
ज्ञानभिन्नत्वमात्मस्वरूपस्य वदतः | न चैतदपि युक्त्युपेतं स्यात्‌, शून्यस्य 
निर्धर्मकत्वात्‌ | 


१०६. ज्ञानगुणकत्वे धर्मधर्मिणोदुविवेचनत्वम्‌ - ननु न वयं 
शून्यवादिनः | ज्ानगुणस्य नित्यत्वं स्वाभाविकत्वं च वयमद्खीकुर्महे | 
तस्मान्न जातुचिदस्ति चिद्रूपताया निवृत्तिरात्मन इति क थमस्थाने 
शून्यवादप्रसञ्जनमिति ? मैवम्‌ | यदि चिटूपतां न व्यभिचरत्यात्मा तदा 
चित्स्वरूप एव स्यान्न चिदुणः | यथेह वहविरुष्णस्वभावमव्यभिचर्नुष्ण 
एव भवति, न तु तद्वयतिर्तिस्वरूपस्तद्रत्‌ || 


ननु च यथा तेजोद्रव्यमेकमेव प्रभाप्रभावदूपेणावतिष्ठते | प्रभा च 
शौक्ल्यादिवदगुणोऽपि सन्नित्यतदाश्रयत्वतच्छेषत्वहेतोः प्रभावतो गुण 
इति व्यवहियते | न तु दीष एव प्रभा | अन्यथा मणिप्रभयोरेक्ये मणेरवयवा 
एव विशीर्णाः प्रचरन्तस्तस्य प्रभा उच्यन्त इत्यापत्त्या मणेर्विनाश एव 
प्रभाप्रसरत्मसज्येतेति | यथेष दृष्टान्तस्तथा चिद्रूप एवात्मा चैतन्यगुण 
इति श्लिष्यते | मैवं मंस्थाः | न हि कदाचिदुदाहरणमात्रेण किज्चित्सि- 
ध्यति, प्रत्युदाहरणस्य निवारकाभावात्‌ | प्रकृते दृष्टान्तोपन्यासोऽपि 
भवतोऽनिष्टफलकः | कथम्‌ 2? निबिडावयवप्रविरलावयवरूपविशेषमात्रे- 
णेकमेव हि तेजोद्रव्यं प्रदीप इति प्रभेति च व्यपदेशभेदं भजते | यत्त 


खण्डः) सुषुपावनुभूतिरात्मनो धर्म इति मतं तन्निराकरणं च १३५ 
मणिदृष्टान्तेन मणिनाशं प्रसज्य प्रभाप्रभावतोर्भदानुमानम्‌ | तन्मन्दम्‌ | 
मणेर््युमणिप्रभृतिप्रभाप्रतिस्फालकत्वात्मरभावत्त्वस्यैव गौणत्वात्‌ | यत्र तु 
मुख्यमेव प्रभावत्त्वं तत्र प्रभाकरादावपि कालान्तरे प्रणाशो नानिष्टः, 
सूर्याचन्द्रमसौ धाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌ (ऋ. १०-१९०-२३) इति 
श्रुतेः || 


१०७. चिदुणकत्वस्यापारमाथिकत्वे युक्तिरनुभवश्च - किं च 
यदि चिद्रूपचैतन्ययोर्भद इष्यते प्रभाप्रभावदद्रव्ययोरिि तदा, दीपदृष्टान्तेन 
साबयवबत्वमप्यात्मनोऽनिष्टं बलादाकृष्यते | अथ न हि दृष्टान्ते 
सर्वसाम्यमिति कृत्वा प्रभाप्रभावतोर्भद एवात्र साम्यं विवक्षितमिति 
स्वीक्रियते | तदा राहोः शिर इति व्यपदेशभेदात्न यथा वस्तुभेदः प्रकृतेऽपि 
तथेवेति प्रतिवदितुः किमुत्तरम्‌ ? अस्ति चात्र प्रतिपक्षे न्यायानुग्रहः | न 
हि यथा दीपग्रभयोः शेषशेषित्वं तथात्रालक्ष्यते किचिदपि चिद्रूपचिदुणयोः | 
ननु लक्ष्यत एवाहं जानमीति भेदः 2 नेत्युच्यते | यद्यहमिति चिद्रूपता 
जानामीति च चिदुणता स्वीक्रियते ततः सुषुप्तौ मामप्यहं न जानामीति 
प्रत्ययबलादचिद्रूपतामचिदुणतां चात्मनि किमिति न शङ्कथाः ? ननु 
परामर्श एवायम्‌, न तु सुषुप्यनुभवः | न हि सुषुप्ते मामन्यं वा जानामीति 
न जानामीति वाऽनुभवोऽस्तीति | अहो मूलच्छेदे पाण्डित्यम्‌ ! सुषुपौ 
यदि कोऽप्यनुभवो नास्ति, तहिं सुतरां न चिदुणता सम्भवत्यात्मनः || 


१०८. चिदूपचिदुणयोः गुणगुणित्वानुपपत्तिः - अपि च ज्ञानस्वरूप- 
मात्मनि नित्यं वर्तत इति ज्ञानगुणकमात्मानं मन्यसे चेत्‌, जानात्यात्मा 
इति कृत्वा ज्ञानक्रियाश्रयिणमपि तं कुतो न मन्येथाः 2 अथ मनुषे जानं 


१२६ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
नाम ज्ञानद्रव्यमेवात्मशेषभूतम्‌ | ततो न परमार्थतो गुणः शौक्ल्यादिवत्‌ 
क्रिया वागमनादिवत्‌ | तस्माज्ज्ञानाश्रयत्वस्य स्वाभाविकत्वं ज्ञानरूपात्म- 
नोऽभिन्नत्वं च दशितुमेव गुणत्वेन परिभाष्यते | तत्परिभाषायां तु 
नात्यन्तमाग्रह इति | तदप्यनुचितमेव ` ज्ानस्यान्यशेषतायोगात्‌ | तथा 
हि - शेषिभूत आत्मा जानादन्यभूतत्वाजडरूप एष्टव्यः | तच्चानिषटं 
भवत | न च जडस्य ज्ञानशेषिता सम्भवति, घटादीनामपि 
सानगुणकत्वप्रसद्ात्‌ | नाप्यसौ शेषी ज्ञानरूप इति युज्यते | शेषशेषिभावस्य 
भेदसव्यपेक्षत्वात्‌ | अत्र हि शेषशेषिणोरुभयोरपि ज्ञानरूपतैवोपगम्यते | 
न च ज्ञानगुणादन्यस्य ज्ञानरूपात्मनः परमार्थतोऽपि तद्धिघ्नत्वम्‌, 
जडत्वप्रसङ्ात्‌, ज्ञानरूपस्य जडत्वे विरोधाच्च || 


एतेन चिद्रूप आत्मा चेतनरूपस्येश्वरस्य शेष इत्यपि निरस्तम्‌, 
चिच्ेतनयोर्भदानिरूपणात्‌ | चेतनत्वसिद्धिशेषत्वसिद्ध्योः परस्पराश्रयश्च 
स्फुटो दोषः | तदेवं चिद्द्रव्यमेव चिदात्मशेषभूतं गुणत्वेन परिभाष्यत 
इत्ययुक्तम्‌ | तस्माहुनिरूपत्वादप्रतीतत्वाच्च चिद्धिन्ज्ञानगुणस्य, 
चिटूपचिदुणयोर्भदो दुर्भणः || 


0 


९२. चितोऽन्यशेषताभावाच्वितोऽचिच्छेषता न हि| 

शरावादिपदार्थानां चेतनत्व - प्रसक्ितः || 

चिच्छेषत्वं न चास्त्येव चितश्चिन्न हि भिद्यते | 

भिद्यते चेदचिचित्स्याच्ितोऽचित्वं विरुध्यते || 

तथा चिच्वेतनस्यापि न शेषत्वमवाप्रुयात्‌ | 

शेषत्वे सति तत्सिद्धिस्तत्सिद्धौ शेषता चितः || सू. षं. यं. ७-१७, १८, १९ 


खण्डः) सुषुपावनुभूतिरात्मनो धर्म इति मतं तन्निराकरणं च १३७ 
जानातीति प्रतीतेरत्मनि भासत एव ज्ञानगुणः | कथमत्र भवतः श्रद्धानुरुध्य 
मनः समादध्याम्‌ ? प्रतीतिमात्रशरणो भवान्‌, यथाप्रतीत्येव समादधातु | 
कथम्‌? बुद्धौ परिणामलक्षणा क्रिया प्रतीयते, आत्मनि च बुद्धिविगमेऽपि 
चिटरूपता प्रतीयते, सुषुपेऽपि चैतन्यानुवृत्तेः | तस्माजानातीत्यत्र सानार्थो 
नित्यमात्मैव | क्रियाश्रयत्वं तु सदा बुद्धावेव, बुद्धिरहिते चिदात्मन्य- 
दर्शनात्‌ | व्यवहारे तु बुद्धेः क्रि याश्रयत्वमात्मनि, तस्य च चिद्रूपत्वं 
बुद्धौ समारोप्य वक्ति लोको जानात्यात्मेति ` | यथा मनुष्योऽहमिति 
व्यवहारे देहात्मनोः स्वभावप्रविवेकाभाव एवापराध्यति, न पुनर्देह एव 
भवितुमर्हत्यात्मा तथा जानात्यात्मेति व्यवहारोऽप्यात्मबुद्धिविवेकाभाव- 
निबन्धनः || 


११०. अज्ञातर्यप्यात्मनि क्षत्रसेत्यादिव्यपदेशोपपत्तिः - ननु 
नित्यज्ञानक्रि याश्रयत्वाभावे कथं कषत्र्ञ (श्वे. ६-१६) इति वेदिकव्यवहारो 
घटते जोऽत एव (ब्र. सू. २-२३-१८) इति च बादरायणीयं सूत्रम्‌ ? 
कर्जर्थे हि कप्रत्ययः स्मर्यते (पा. सू. ३२-१-१३५) | सत्यम्‌ | कर्तृत्वं 
तुक्तयुक्त्या न मुख्यवृत्तं भवत्यात्मनीत्यौपचार्किमेव स्यात्‌ | यथा 
प्रकाशकः सविता इत्यत्र * | प्रत्ययविधानं च नित्यक्रि याश्रयानित्यक्रिया- 
श्रयोभयसाधारणम्‌ | यथा हि '' तिष्ठन्ति पर्वता" ' इति नित्यनिवृत्तगतिमत्सु 
पर्वतेषु “तिष्ठन्ति गाव"' इति सम्भवद्रमनेषु गोषु च साधारण एव 
तथा चैतन्यमध्यस्य क्त्वं बुद्धरिहोच्यते || उ. १८-६५ 


९४. बिलात्सर्पस्य नियणि सूर्यो यद्रत््रकाशकः | 
प्रयत्नेन विना तद्रज्त्ातात्मा बोधरूपतः || उ. १५-४६ 


९१२३८ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
लडन्तप्रयोगः तद्रदिहापि भविष्यति | तस्मात्नित्यचैतन्यस्वरूप एव सन्नात्मा 


ज्ञ इति परिभाष्यतेऽतो न विरोधः | व्यवहारस्तु जानातीति बुद्धिवृत्तिरूप- 
ज्ञानाद्विवेकाभावनिबन्धन एवेत्यनवद्यम्‌ || 


न जानात्यात्मेति व्यवहारोऽपि तद्वदेव बुद्धिपरिणामाभावमात्मन्यध्यस्य 
प्रवर्तते | यो हि न जानामीति वदति सोऽपि सदा ज्ञानस्वरूप एव | 
अन्यथा ज्ञानाभावं कथमवगच्छेत्पराम॒शेद्रेति | तदेवं जानातीति व्यवहारस्य 
भ्रान्त्याप्युपपत्तेः प्रतीतिशरणैरात्मा ज्ञानरूप एवास्थेयः तस्मिन्नंशगुण- 
क्रियादयस्तु ^ व्यामुग्धैः कल्पिता इति च | एवमपहस्तिते ज्ञातृत्वाहन्ता- 
विशेषवादे सुषुप्तावात्मा निरविशेषन्ञानरूप इति प्रक्रिया निराबाधैव 
प्रतितिष्ठति | 


अविद्यास्वरूपविचार्‌ 


१११. आत्मानात्मनोरध्यास एवाविद्या - अथेदानीमेतत्मक्रियानु- 
रोधेनाविद्यास्वरूपविषयाश्रयकार्यनिमित्तनिवृत्त्यादिचिन्ता प्रतन्यते | 
तत्राविद्या नाम चिदात्मन्यतद्रूपमिथ्यावस्तुतत्सम्बन्धप्रकल्पनम्‌, आत्मा- 
नात्मस्वरूपनिर्धारणाभावनिबन्धनं च तत्‌ | व्यवहारदशायामात्म- 
नोऽन्यत्वेन तद्िरुद्धधर्मत्वेन च यो यो विभाव्यते स सर्वोऽप्यत्रानात्मेति 
भण्यते | तस्य चानात्मनो निरपेक्षसत्त्वं न सम्भवि, आत्ापेक्षायाः सदा 
सत्त्वात्‌ | न च सा्व॑दिकमव्यभिचरस्तत्त्वम्‌, सत्तावगमकालेऽप्यन्यथा- 
न्यथाभावात्‌ | सुषुप्यादावत्यन्ताभावावगमाच्च | अत एवायमानात्मा- 


९५. कारणं कार्यमंशोशी जातिव्यक्ती गुणी गुणः | 
क्रियाक्रियावानित्याद्याः प्रकाशस्यैव कल्पनाः || मानसोल्लासे. २-१२ 


रण्डः) अविद्यास्वरूपविचार १२३९ 


निर्वचनीयो मिथ्येति पण्डितैर्निगद्यते | तद्विपर्ययेण चात्मा निरपेक्षसत्त्वो 
निविंशेषानवच्छिन्नशुद्धचैतन्यस्वरूप इति चोच्यते | तत्र सुषुपौ पुरस्तादुप- 
दशितप्रकारिणात्मनोऽन्यत्र किञ्चिदपि विद्यतेऽतः सिद्धस्तावदात्मा 
निरपेक्षसत्यस्वभावः | निर्विशेषश्चायमभ्युपगन्तव्यः, यत्कारणं विशेषा- 
भासानां मिथ्यात्वमेव निरूपकबुद्धिमारोहति | अत एवासौ निरवच्छिन्न 
एषितव्यः, अवच्छेदकस्य पारमाथिकस्यानवगमात्‌ | शुद्धस्वरूपश्चाय- 
मात्मा, वस्त्वन्तरलोहगन्धिताया अस्मिन्नभावात्‌ | चैतन्यस्वरूपश्च, 
स्वयंसिद्धतथारूपत्वात्‌ | व्यावहारिकिप्रपञ्चप्रतिभासाधारत्वाच्च | तदेवं 
मिथो विरुद्धस्वभावयोरत्मानात्मनोर्यदन्योन्यतापादनमन्योन्यधर्मवत््वेना- 
कल्पनं च तदेतदात्मविदो व्यवहरन्त्यविद्येति | लोके सा खल्वविद्येति 
भण्यते यद्वयवधानाद्रस्तुस्वरूपं न निर्धारयति यस्याश्च माहात्म्यादनर्थमृच्छति 
जन्तुः | यथा कृशानोरुष्णतास्वभावानवबोधकाद्वालकः पदे पदे तत्स्पुष्टवा 
दन्दह्यते | एवमिहाप्यात्मस्वरूपनिश्चयाभावादारोप्य ` तस्मिममिथ्यावस्तु- 
सम्भेदं मनआद्युपाधितादात्म्यतामात्मनि भावयमानो लोको जननमरण- 
सुखदुश्खादीन्यसकृदावृत्तीनि फलान्युपभुज्जानस्तदाकृष्टचेताः स्वरूप- 
प्रच्युतिमपि विस्मृत्य स्वकर्मवशाद्रम्भ्रमीव | अतो निखिलानर्थहेतुरय- 
मात्मानात्मनोः परस्पराध्यासः | तस्मादमुमेवाध्यासमविद्येति ` मन्यन्ते 


तत्वचिन्तकाः | तदेवमुपवणितमविद्यास्वरूपम्‌ || 

९६. प्रकृतसंख्यापूरणस्यात्मनोऽव्यवहितस्यापि बाह्यसंख्येयविषयासक्तचित्ततया स्वरूपा- 
भावदर्शनवत्‌ परमार्थब्रह्यस्वरूपाभावदर्शनलक्षणयाविद्ययात्नमयादीन्बाह्याननात्मन आत्मत्वेन 
प्रतिपन्नत्वात्‌ || तै. भा. २-१ 

९७. तमेतमेवलक्षणमध्यासं पण्डिता अविद्यतिं मन्यन्ते | ............ तमेतमविद्याख्यामात्मा- 
नात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्कृत्य............. || सू. भा. अव. 


९१४० मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 

११२. मूलाविद्यावादिनां मतेऽविद्यास्वरूपं तत्र विप्रतिपत्तिदर्शनं 
च - अत्र मुह्यन्ति केचित्‌ - नाध्यास एवाविद्या, का नाम, चिन्ात्राश्रय- 
विषया, अनाद्यनिर्वचनीया, अविद्यामायादिशब्दभागिनी काचिच्छक्ति- 
भवरूपा ब्रह्यात्मैकत्वलक्षणविद्यामात्रविध्वस्या | अध्यासस्तु तत्कार्य 
तदन्वयव्यतिरेकित्वादविद्येत्युच्यते क्वचित्‌ | एष एवाध्यासः कार्याविद्या- 
पराभिधानः | तत्कारणभूता चाविद्या मूलाविद्येति संशब्दयत इति | तदिदं 
तेषां कल्पनमसारं युक्त्यनुभवविरुद्धं निष्प्रयोजनं चेति सप्रपञ्चं 
दशितमस्माभिः | श्रुत्यादिविरोधश्चास्मिन्‌ पक्षे दर्शयिष्यते | अपरे त्वत्र 
जीवाश्रयेव तादृश्यविद्या ब्रह्मविषया नाना चेति मेनिरे | अत्रापि मूलाविद्यायाः 
स्वरूपानुपपत्तिराश्रयानुपपंत्तिजीवस्य मुक्त्यभाव प्रमाणाभावश्चादरैत 
इत्यादयो दोषा न दुरूहा इवेति नेह पुनः प्रपञ्च्यन्ते || 


११२. अध्यासरूपाविद्यायां शङ्का - ये पुनर्वणितोभयवाद्यन्यतरपक्ष- 
मवलम्ब्यास्मदुक्ताविद्यालक्षणे दोषगणं निक्षेपुमीहन्ते तानिदानीं परिहरामः | 
आदौ तावत्स्वरूपसिद्धौ शङ्का भवति | यद्यध्यास एव हेतुः संसारानर्थस्य, 
ततो दुरनिरूपं भवति मनः | न ह्यमनाः कस्चविदध्यसितुं क्षमते | तत्र 
समनसा सर्वमप्यध्यस्यते चेन्मनः केनाध्यस्यते ? अथ नाध्यस्तमेव 
मनः | तत्कथं मृषा, तदभावे वा कथमद्वेतमिति ? किञ्चात्ानात्मनो- 
रध्यासः केन क्रियत इति वक्तव्यम्‌ | न तावदात्मना, तस्य शुद्धत्वाड़ी- 
कारात्‌ | न च बुद्ध्या, बुद्धेः स्वविषयत्वासम्भवेन स्वगतधर्माणामन्यत्र 
दर्शनानवकाशात्‌ | एवमध्यासासम्भवात्‌ स्वरूपानुपपत्तिरस्त्येवाविद्याया 
अस्यामपि प्रक्रियायापिति || 


खण्डः) अविद्यास्वरूपविचारः १४१ 

११४. अध्यासो निरूपणासहोऽप्यस्ति लोकम्रसिद्धेः - अत्र 
परिहारः | किमभिसन्धिरयमाक्षेप्ता ? अध्यासस्य निरूपणासहत्वा - 
दध्यासो नास्तीति, आहोस्विन्मनसः कारणानिरूपणेन प्रक्रियामेता- 
मतिलङ्घ्याध्यासातिर्क्ति मूलाविद्या नाम मनस उपादानकारणमे- 
वैष्टव्यमिति ? आद्ये कल्पे किमध्यासस्य युक्त्यसहत्वान्नास्तित्वं 
प्रतीत्यभावाद्रा तथात्वमिति? तत्राध्यासस्य युक्त्यपेतत्वमभ्युपेयत 
एवास्माभिः | युक्तिप्रमाणैर्यदि निश्चित एवाभविष्यदध्यासस्तदा वस्तु 
सन्नेवाभविष्यदितिं “ मुधैव स्यात्तदपनयनप्रयतनम्‌ | प्रतीतिस्तु सर्वजनीना 
नापहोतुं शक्यते केनचित्‌ | तस्मात्प्रतीतिमात्रशरीरोऽध्यासोऽस्तीत्येव 


युक्तम्‌ || 


ननु चाध्यासक तुरात्मानात्मव्यतिखितस्यासम्भवात्‌, तयोश्चात्मानात्म- 
नोरशुद्धत्वस्वविषयत्वासम्भवाभ्यामध्यासकर्तृतानुपपततेर्नाध्यासो युक्त 
इत्युक्तम्‌ | न चाकर्तृक एवाध्यास इति साम्प्रतम्‌, क्रियैव कारकमिति 
वैनाशिकमतप्रवेशप्रसङ्ात्‌ | मैवम्‌ | अध्यासकर्तुरपि मुखाभासवदुप- 
पद्यमानत्वात्‌ | यथा हि दर्पणादौ प्रतिबिम्बितो मुखाभासः ` साक्षान्मुख- 
मेवेति वक्तुं न शक्यते, तदन्यस्य दर्पणानुकाररहितस्य ग्रीवास्थस्य 
पृथगुपलम्भात्‌ | न च दर्पणादिधर्म एव सः, मुखवियुक्ते दर्पणादावटृष्टेः | 
९८. अविद्याया अविद्यात्वमिदमेव तु लक्षणम्‌| 
यत्प्रमाणासहिष्णुत्वमन्यथा वस्तु सा भवेत्‌ | बृ. सं. वा. १८१ 
अविद्याया अविद्यात्वे इदमेव तु लक्षणम्‌ | 


मानाघातासहिष्णुत्वमसाधारणमिष्यते || - इति सप्रतिमुद्रितकोशेषु पाठः | 
९९. मुखाभासो य आदर्शे......... || उ. १८-३७ (इत्यादयोऽनुसन्धेयाः श्लोकाः) 


१४२ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
नाप्युभयव्यतिरेकेण वस्तुसन्‌, स्वातन्त्रयेण कु त्राप्यसत्त्वात्‌ | न चोभयोः 
स्वाभाविको धर्मः, प्रातिस्विक योर्यथाकथज्चिदपि मिलितयोर्वा तयोरदर्श- 
नात्‌ | यथा ह्यस्मिन्‌ दृष्टान्त इदन्त्वेन दुर्निरूपोऽपि मुखाभासः प्रतीयते, 
तथैवात्मानात्मनोरध्यासकर्तस्त्यिव चिदाभासः ““ प्रसिद्धो लोके | न 
चैवं चिदाभासस्य प्रतीतिमात्रसिद्धौ तस्यावस्तुत्वात्‌, आत्मनश्च 
नित्यशुद्धनुद्धविकारविधुरस्वरूपत्वात्‌, मनसश्च जडस्य स्वातन्त्रयाभावात्‌ 
क्रियायाम्‌, कस्य” स्यादियमध्यासात्संसारिता यस्यापगमाय वेदान्त- 
श्रवणमुपयुज्येतेति शङ्न्यम्‌ | अविद्यामात्र एव संसारे न पुनः कस्यापि 
परमार्थत इत्यावेदनार्थत्वाच्छास्त्रस्य तस्मादशक्यनिरूपणोऽप्यध्यासः 
प्रतीतिको विद्यत इत्यनवद्यैव प्रक्रिया || 


११५. मनसः कारणानिरूपणं न दोषाय - अथ मनसः कारणा- 
निरूपणात्तदाश्रयोऽध्यासो न सेद्धुमर्हतीत्युच्यते | तत्रोत्तरम्‌ - न ब्रूमो 
निरूपयामः कारणं मनस इति | भवांस्तु ददात्वत्र दृष्टि यदस्य कारणम- 
शक्यनिरूपणमेव वस्तुत इति | कथम्‌ ? सर्व हि कर्तुक्रियाकारक- 


१००. जीवो हि नाम देवताया आभासमात्रं बुद्धयादिभूतमात्रासंसर्गजनित आदर्श इव 
प्रविष्टः पुरुषप्रतिबिम्बः || छां. भा. ६-३-२ 

१०१. न दृशेरविकारित्वादाभासस्याप्यवस्तुतः | 

नाचितित्वादहंकर्तुः कस्य संसासिता भवेत्‌? || 

अविद्यामात्र एवातः संसारोऽस्त्वविवेकतः || उ. १८-४२, ४३ 

ननु छायामात्रर्चेजीवो मृषैव प्राः, तथा परलोकेहलोकादि च तस्य | नैष दोषः, 
सदात्मना सत्यत्वाभ्युपगमात्‌ | सर्वं च नामरूपादि सदात्मनैव सत्यं विकास्नातम्‌, 
स्वतस्त्वनृतमेव | वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌ इत्युक्तत्वात्‌ | तथा जीवोऽपीति | यक्षानुरूपो 
हि बलिरिति न्यायप्रसिद्धिः || छां. भा. ६-२३-२ 


खण्डः) अविद्यास्वरूपविचारः १४३ 
फलजातमध्यासमाश्रित्यैव स्वं समश्नुते | तस्मादभ्युपगम्यैव यथाप्राप्तं 
मनआत्मनोः सम्बन्धस्याध्यासिकस्य सत्त्वं लोके कार्यकारणादि- 
भावोऽवविष्यते | तदेवमध्यासादर्वाचीनः सिध्यन्‌ कार्यकारणभावोऽध्या- 
सात्पूर्वमपीष्यते चेत्‌ तदानीमतिप्रसङ् एव स्यात्‌ | मनसो ह्यात्मनः 
कारणनिश्चये सामर्थ्य न शक्योद्धावनम्‌ | न चास्ति वस्तुनिरूपणे 
मनसोऽतिखितिमान्तरं साधनम्‌ | न चागमादिकमस्ति साधनान्तरमिति 
साम्प्रतम्‌, आगमादिबोधितविषयस्यापि मनसैवानुद्रष्टव्यत्वात्‌ | न 
चागमोऽपि मनसो मनश्कारणत्वनिरूपणे सामर्थ्यमाधातुमलम्‌, प्रमाणानां 
स्वभाववैपरीत्यकरणे कर्तृत्वस्यादृष्टत्वात्‌ | मनसश्च स्वनिरूपणं 
स्वस्कन्धारोहणवबदशक्यकरणमिति वस्तुस्बभावकृ तमेतन्मनसः 
कारणानिरूपणं नाम न पुनर्वक्तृदोषनिबन्धनम्‌ | तस्मादतिप्रश्न एवायं 
मनसः कि करणमिति || 


११६. मूलाविद्यायाः कारणत्वेनाभ्युपगमेऽपि कारणाकाङक्षा न 
शाम्यति - यत्पुनरुपदिष्टं स्वीक्रियतां मनः कारणमविद्येति | तदनादेयम्‌ | 
यस्मान्मनकारणत्वेनाभिमताया अपि मूलाविद्यायाः कारणेच्छा समस्त्येव | 
एवं तस्यापि कारणं तत्कारणस्यापि कारणान्तरमव्विष्य प्रधावतोऽनवस्था- 
दौस्थ्यमेव फलं स्यात्‌ | ननु मूलाविद्यायाः सर्वकारणत्वादनादित्वाच्च 
नास्ति कारणाशङ्का | न तथा वक्तुं पार्यते, अनादितावादस्य निरस्तत्वात्‌ || 


अभ्युपगम्याप्युच्यते दोषः | यस्मादनादिता कालमपेक्षते | कलापेक्षिणी 
मूलाविद्या च कालकारणं न स्यादिति नैवोपशाम्येत कारणतृष्णा | न च 
कालस्य कारणं शक्यशङ्कम्‌ | कारणबुद्धेः कालबुद्धयपक्षत्वात्‌ | अथ 


९४४ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
ब्रह्मैव कालकारणं भविष्यति | अत्यल्पमिदमुच्यते | ब्रह्मैव हि सर्वस्यापि 
कारणं व्यवहारदृघ्या वेदान्तिमते | ब्रह्मकारणत्वाभ्युपगमश्च न 
परमार्थकार्यकारणवादस्थापनाय, कस्मै तर्हिं, सकलविधकारणसम्भाव- 
नापाकरणायेति नैव स्यादपेक्षणं कस्यचिदन्तर्गडोः | तथाचन 
मूलाविद्यासिद्धिः | कि चाध्यासाश्रयं मनः, मनसश्च कारणमविद्येति 
चेत्‌ स्वीक्रियते, ततो वक्तव्यं भवत्यविद्या किमध्यस्ता कि वा नेति | 
यदि नाध्यस्ता तहिं परमार्थसती सेति कथं तन्निवृत्तिः ? अथाध्यस्तैव 
सा, न तहिं मनशकारणमित्युभयतः पाशबन्धनम्‌ | अतो न सम्यगेतत्‌ || 


अपि च मूलाविद्यायाः स्वरूपमेव नास्तीति प्रागेव प्रख्यापितम्‌ | 
कुतस्त्या पुनः सङ्कथा तस्या मन्कारणत्वस्य 2 तस्मान्मनसः कारणाभाव- 
प्रसजञ्जनं तत्कारणत्वेन मूलाविद्याप्रतिष्टापने प्रत्याशा च मोघमेव क्रियते | 
तदेवध्यासस्य नास्तित्वं न तत्कर््रभावान्न वा मनसः कारणाभावप्रसङ्ात्‌ | 
न चास्त्यन्यद्वाधकम्‌ | अतः परित्याज्या स्वरूपानुपपत्तिशङ्खेति स्फुरम्‌ || 


अविद्याविषयविचार 


११७. अविद्याविषये विप्रतिपत्तिः - अधुना किंविषयेयमविद्येति 
विचार्यते | नन्वध्यास एव चेदात्मानात्मनोरविद्या, तत एव विज्ञायते 
यदुभयविषयिणीयमिति किं पुनः कृतकरणेन ? न शद्कान्तरसम्भवात्‌ | 
आत्मनि हि न विषयत्वसम्भवः, विषयित्वात्तस्य | केवलानात्मविषया 
तु नाभ्युपगम्यतेऽविद्या | अतः संशयः | इतश्च विचार्यमेतत्‌ | यत 
आत्मविषयिणी न भवति चेदविद्या तहिं सा नैव विनाश्या भवेदात्मविद्यया | 
इष्यते त्वात्मज्ञाननाश्या सेति | तस्मात्‌ किविषयेयमविद्येत्यवश्यमव- 


खण्डः) अविद्याविषयविचार्‌; ९४५ 


धारणीयमेतत्‌ || 


किमत्र ज्यायः ? विषयत्वसम्भवादनात्मविषयमेवाज्ञानमिति | ननु 
कुत्राध्यास इत्याकाङक्षायामात्मनोऽपि विषयत्वं बलादानीयते | दर्शितश्च 
दोषोऽस्याविद्याविषयत्वाभावे व्यर्थमेव स्यात्‌ ज्ञानमिति | मिथ्यात्वाच्चा- 
नात्मवस्तुनः तस्य विषयत्वानुपपत्ति | अनात्मस्वरूपमेव ह्यज्ञानम्‌, 
अज्ञानमन्तरा तस्यादर्शनात्‌ | ततश्च न तत्राविद्याकृत्यमस्ति | न ह्यस्ान- 
मावृत्यानज्ञानं कमपि विशेषं तत्र समुपजनयेदिति शक्यं वक्तुम्‌, 
यथान्धकारमावृत्यान्धकारः | न चाज्ञानोत्थितस्य स्नतादेः पूर्वसिद्धाज्ञान- 
विषयता सम्भवति | अतोऽज्ञानरूपस्य मिथ्याज्ञानरूपस्य वाध्यासस्य 
नानात्मा विषयः || 


यद्यवमात्मैवाविद्याविषयोऽस्तु, तत्रोक्तदोषानवतारादिति चेत्‌ | 
अस्मिन्नपि पक्षे दोषोऽस्ति | क स्याध्यास इत्याकादक्षायामनात्मनोऽपि 
हि विषयत्वं बलादानीयते | ज्ञानस्वरूपश्चायमात्मा | न च तस्मिन्नज्ञान- 
संसर्गो युक्तो भानाविव तमःसंसर्गः | न चोभयविषया भवत्यविद्या | 
दोषद्रयानुषङ्कात्‌ | न च प्रकारान्तरं पश्यामः | अतोऽविद्यां भावभूता- 
मनङीकृत्य न विषयतोपपत्तिरिति केचित्‌ || 


११८. आत्मनः कल्पितं विषयत्वम्‌ - अत्रोच्यते - अविद्या 
तावल्लोके संशयस्लानज्ानाभावान्यथाज्ञानरूपा प्रसिद्धा | सर्वप्रकारापि 
सा विषयविषयैवाज्जसीत्यतो यद्यप्यविषयस्यात्मनो तद्विषयता न सम्भवति, 


तथाप्यात्मा व्यवहारकालेऽहंम्रत्ययविषयतां '““ प्राप्याविद्याविषय इव 
१०२. न तावदयमेकान्तेनाविषयः, अस्मत्मत्ययविषयत्वात्‌ || सू. भा. अव. 


९८४६ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
दर्शितं १०३ 

भवति | दशितं चान्यत्र यथात्मा स्वरूपतो नाहमर्थो ऽप्यहप्रत्यया- 

लम्बनत्वमन्तरा न व्यवहार्यो भवतीति || 


ननु तर्हिं विषयिणोऽभावप्रसङ्ः | यदा विषयभावमापद्यत आत्मा 
कोऽन्यः सम्भाव्येत विषयी ? दतिभिः कल्पितं त्वात्मान्तरं स्वप्रदष्टानेक- 
कर्तृभोक्त्रवगमविषय इवं मायामात्रमिति पसत्यक्तं स्वप्रपरीक्षणावसरे | 
न चान्यं पश्यामो यो भवन्‌ विषयी भवेदात्मानात्मनोविषययोः | कि च 
विषयीति यस्तर्क्येत स एवात्मा, स चाविषय एवेति हता बतेयमात्मनो 
विपयत्वसङ्थति | तदेतदनुक्तपरिभावनम्‌ | नो खल्वस्माभिरुक्तं जातु 
विषय एवात्मा भवतीति, कथं तर्हिं, विषय "* इव भवतीति | आविद्यक- 
मेव त्वात्मनो विषयत्वं बुद्धयाद्युपाधिसम्बन्धनिमित्तत्वात्‌ | यथा” 
नीरूपोऽपि राहुः शशिदिवाकरसम्बद्ध इव चक्षुविषय इव च | न तु 
वस्तुतोऽस्ति कलानिधेः सूर्यस्य वा तत्सम्बन्धः | नापि राहोश्चक्षुविंषय- 
त्वमेव स्वातन्त्रयेण, तस्य छायामात्रस्यावस्तुत्वात्तदसिद्धः | एवमयमात्मापि 
१०३. ' स्वरूपतोऽहमर्थः' इति प्रथममुद्रणे || 
१०४. आत्मनो बुद्धयुपाधिस्वरूपत्वेन भेदं परिकल्प्यात्मनात्मानं वेत्तीति संव्यवहारः || 
के. भा. २-४ 
१०५. नोपसर्पद्विमुञ्चद्वा शशिनं दृश्यते तमः | 
विसृजंश्चोपसर्जश्च तद्वत्पश्य शरीरिणम्‌ || 
यथा चन्द्रार्क संयुक्तं तमस्तदुपलभ्यते | 
तद्रच्छरीरसंयुक्तः शरीरीत्युपलभ्यते || 
यथा चन्द्रा्कनिर्मुक्तः स राहूर्नोपलभ्यते | 
तद्रच्छरीरनिर्मुक्तः शरीरी नोपलभ्यते || मो. ध. २०३-२०, २१, २२ 
(शरीरग्रहणमुभयविध-शरीरसंग्रहार्थम्‌, उभयोरपि तत्रैवाध्यासात्‌ |) 


खण्डः) अविद्याविषयविचारः १४७ 
स्वयमविषय एव सन्‌ बुद्धयादीनाम्‌, बुद्धयाद्युपाधिसान्निध्यादहंकजञ्चुक- 
संवृत इव बुद्धिविषयत्वमापन्न इव च भवतीत्यदोषः || 


स्वतस्तु "` नाविद्याविषयत्वम्‌, तत्साक्षित्वात्‌ | तस्मादिदं निश्चीयते 
यद्ुद्धिसम्बन्धाध्यासत एवात्मा विषय इव भातीति | आत्मनो विषयत्वं 
च यं प्रति भाति स विद्यत एव द्रष्ट विषय्यात्माध्यासदशायामपीति न 
जातु विषयिता भङ्४ | न चाध्यासविषयत्वेनात्मनः किच्चिहुष्येत्‌, 
अध्यस्यमाननीलगुणकाकाशवत्‌ | न हीद्रियविषयत्वेन नीलगुणकत्वेन 
च कल्प्यमान आकाशः प्रत्यक्षविषय एव भवति भूततो नीलगुणको 
वा | एवं विषयत्वेन कल्प्यमानोऽप्यात्मा स्वतो न विषयः | न च 
विषयत्वं विषयित्वं च युगपत्‌ सम्भवेताम्‌ | यो ह्यंशः सम्मतो विषयित्वेन 
तस्य विषयत्वं नैव शक्यं कल्पयितुम्‌ | तत्रापि विषय्यपेक्षाया 
पर्यवसानाभावप्रसङ्ात्‌ | एकस्य कर्मकर्तृत्वविरोधात्‌ विषय्यन्तरा- 
निरूपणाच्च | तदैवं विषयांशमुज्जित्वा शिष्ट ऽशः सदाविकृत एवेति स 
एवात्मा | निरशत्वाच्चात्मनो “‡ विषयांशो न भाविको भवेत्‌ | तस्मादविषय 
एव सन्नात्मा विषय इव भवतीति निदषिम्‌ || 


११९. विषयत्वमप्यात्मनो न स्वाभाविकम्‌ - अत्राह चोदकः - 


अध्यासवेलायां विषयिस्वरूप आत्मा प्रकाशते न वा 2 यदि प्रकाशते 


१०६. अविद्यासाक्ष्यपि प्रत्यक्सदानस्तमितोदितः | 

अविद्यया व्यवहितस्तद्रलेनैव तदचः || तै. वा. २-४३८ 

(तद्रलेनैव - अविद्याबलेनैव, तद्वचः - अविद्याव्यवहित इति वचनम्‌ ||) 

१०७. एकस्यैव विषयविषयित्वं दीपवदिति चेत्‌ | न, युगपदसम्भवात्‌, आत्मन्यंशानुप- 
पत्तेश्च || बृ. भा. १-४-७ 


१४८ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
कथमध्यासः 2 अथ न प्रकाशते, तत्किं कारणम्‌ 2 न हि स्वभावो 
भावानां कदाचिदपि निवर्तेत | न च मन्तव्यम्‌ - सामान्यतो गृहीतस्व- 
रूपोऽप्यात्मा विशेषस्वरूपेण न भासते तदेति | न हि निविशेषचिदात्मनि 
सामान्यविशेषभावोऽवकल्पते | तस्मादूर्घरमेतदिति | अत्रोच्यते न 
कोऽप्येवमाह यदात्मा जातुचिन्न प्रकाशत इति | न चाध्यासानुपपत्तिः | 
स्वरूपतः स्फुरणेऽप्यध्यासविरोध्याकारेणास्फुरणमेव हि पर्याप्तमध्यासोप- 
पादनाय || 


कि कारणं पुनः सदा स्फुरणस्वभवोऽपि न भासतेऽध्यासविरोध्या- 
कारेणेति ? अविचारादिति ब्रूमः | नो खलु स्वभावोऽयमात्मनो यदध्यास- 
विरोध्याकारेण भासमानत्वम्‌, कि तु भासमानत्वमेव तस्य स्वभावः | 
अध्यासनिरोधकत्वं तु प्रमाणोत्पन्नज्ञानकृत्यम्‌ | तच्च ज्ञानं यस्य नोत्पन्नं 
तस्याविचारादेव तथा न भासत आत्मा | यत्पुनरुच्यते निविंशेषचिदात्मनि 
सामान्यविशेषभावो नावकल्पत इति | तत्रोमिति ब्रूमः | तथापि तु 
यस्मिननिर्विंशेषचिदात्मनि सामान्यविशेषभावाभावः प्रतिज्ञायते तस्य तदेव 
विशेषस्वरूपम्‌ | अविज्ञाते तु तस्मिन्‌ भासमानं तु स्वरूपं 
सामान्यमित्ययमपि विभागोऽध्यासापेक्ष एव || 


ननु चैवमध्यासोऽप्यध्यासापेक्ष इति जातम्‌ | सत्यमेव तत्‌ | न 
खल्वयमविद्याख्योऽध्यासः स्वरूपेण वस्त्वित्यभ्युपगम्यते, कथं तहिं 
के वलमविचारसिद्ध इति प्रागेवावेदितम्‌ | तदेवं यथा विषयत्वं तथा 
विषयित्वमप्यात्मनो न भवति स्वाभाविको धर्मः, उभयोरप्यध्याससापेक्ष- 
त्वात्‌ | अतो विषयविषयिविभागग्रहणस्य भ्रान्तिसिद्धत्वान्नात्र महानाग्रह 


खण्डः ) अविद्याश्रयविचार ९४९ 
कार्यः || 


१२०. अविद्याविषयत्वयोर्न पौर्वापर्यम्‌ - ननु भ्रान्तिकाले वा कथं 
विषयत्वम्‌ ? विषयत्वमात्मनोऽपेक्षते समारोप, तदपेक्षं च विषयत्व- 
मित्यन्योन्योदीक्षादोषादिति चेत्‌ | मैवम्‌ | स्वप्रवद्युगपत्सम्भवात्‌ | यथा 
हि स्वप्रे युगपदुद्धूतेष्वेव पूर्वापरीभावः कालिकः प्रतीयते | न तु तावता 
तात्विक एव क्रमः | यथात्राप्यात्मनो विषयत्वं विषयेऽध्यासश्चेत्युभयं 
परस्परानपक्षमेव युगपत्सम्भवति, मिथ्याप्रत्ययत्वाविशेषात्‌ | न ह्यात्मनि 
प्रथमं तत्त्वतो विषयत्वं सम्पाद्य ततोऽन्तकरणादिषु विषयेषु तत्त्वत 
एवाध्यस्यतीत्यभ्युपगम्यते, शक्याभ्युपगमं वा, तेनादोषः | तस्मादविद्या- 
विषय आत्मा कल्प्यते व्यवहारविषये | वास्तविकं तु विषयत्वं 
पराणुद्यतेऽतो न काचिदनुपपत्तिः || 


अविद्याश्रयविचारः 


१२१. अविद्याश्रये शङ्का - स्यादेतत्‌ - यदेतदुपपादितं विषयत्वं न 
तचनिरूप्यमाणं घटनां प्राञ्चतीव | यावतास्या अविद्याया आश्रय एव 
नोपपद्यते | तथा हि - किमाभ्रित्येयमविद्या गोचरीकुर्यादात्मानम्‌ ? न 
तावद्विषयमाश्रित्य, तस्य ज्ञानाश्रयत्वासम्भवात्‌ | न खलु ज्ञानाज्ञाने व्याश्रये 
भवितुमर्हतः | आत्मनि तु ज्ञानमज्ञानं चेत्युभयं सम्भाव्येत तदा यदा 
तदभिसम्बन्धविनिर्मुक्तो ज्ञानाज्ञानान्यतरेणात्मनः संसर्गमुपलन्धा 
व्यतिरिक्तः कश्चिदभ्युपगम्यते | न त्वात्मानात्मव्यतिरिक्तिस्तृतीयोऽभ्युप- 
गम्यते पदार्थ उपलभ्यते वा | ततो निराश्रयमेवाज्ञानमिति स्वाश्रयाभावे 
कु तोऽन्ञानम्‌, कुतस्तरां च तद्विषयत्वमात्मन इति ? 


१५० मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 

१२२. अविद्याश्रयोऽपि कल्पितः - सत्यमेवं भवेद्यदि परमार्थतो 
विषयत्वमुररीक्रियेत | कल्पितं तु विषयत्वम्‌ | कल्पितविषयत्वोपपादक 
चास्ति कल्पितमाश्रयवत्वमप्यविद्यायाः | तथा हि पूर्व प्रोक्तं चिदाभास 
एव लौकिकपरिकिल्पितः “ आत्मा भवत्याश्रयोऽध्यासस्येति | वस्तुवृत्तेन 
तु न शक्यमेव निरूपयितुमविद्यायाः सविषयत्वं साश्रयत्वं वा, भाविकस्य 
विनिवृत््यनुपपत्तेः || 


१२३. अविद्याया एव कल्पितं सत्त्वम्‌ - ननु भवतु भाविकमेव 
विषयत्वमाश्रयत्वं च | तत्र मा स्म भूत्स्वनाशादविद्याविषयत्वस्य 
तदाश्रयत्वस्य वा विनिवृत्तिः | अविद्यायास्तु निवृत्त्या तद्विनिवृत्तिर्भविष्यति | 
भवेदेवमपि यद्यविद्याया अपि निवृत्तिरवकल्पेत वास्तवी | अविद्याया 
एव हि कल्पितं सत्वम्‌, कुतस्त्या तत्निवृत्तिसङ्कथेति | इयं ह्यविद्या न 
केवलं सुषुस्यादौ न विद्यते, किं तु यदापि जागरितादौ तस्यास्तित्वश्रद्धा, 
तदापि विचार्यमाणे तत्त्वतः स्वरूपेणान्ञानं नाम ज्ञानव्यतिरेकेण न 
वस्तुसद्धवति || 


१२४. अज्ञानस्य स्वरूपतो ज्ञानव्यतिरेकेणासत््वम्‌ - अज्ञानमिति ” 
हि ज्ञानाभावो वा स्यात्‌ संशयज्ञानमथवा मृषाज्ञानम्‌ | तत्र ज्ञानाभावो न 
स्वरूपतः सेद्धुमर्हति | न हि विद्यमाने ज्ञाने तदभावोऽपि पदं लभेत | 
१०८. नित्यविज्ञानस्वरूपेणाकाशवदगप्रचलितात्मनाऽन्तर्गर्भभूतेन बाह्यो बुद्ध्यात्मा 
तद्विलक्षणोऽचिभिरिाग्निः प्रत्ययेराविर्भावतिरोभावधममकेर्विज्ञानाभासस्वरूपैरनित्यविज्ान 
आत्मा सुखी दुश्खीत्यभ्युपगम्यते लौकिकैः || के. वा. भा. १-४ 
१०९. यदि ज्ञानाभावो यदि संशयज्ञानं यदि विपरीतज्ञानं वा उच्यते अज्ञानमिति सर्वं हि 
तज्ज्ञानेनैव निवर्त्यते || बृ. भा. ३-२३-१ 


खण्डः) अविद्याश्रयविचारः १५१ 
ननु "“ज्ञानं मे जातमिदानीं ज्ञानं नष्टम्‌", इत्यनुभवसिद्धो ज्ञानाभावः 
कथमपहययते ? मैवम्‌, ज्ञानं जातमिति प्रतीतेः पूर्वम्‌, ज्ञानं नष्टमिति 
प्रत्ययात्‌ परं च ज्ञानाभावप्रसङ्ात्‌ | न चेष्टापत्तिः | ज्ञानोत्पत्ति ज्ञाननाशं 
च ज्ञातुं ज्ञानस्याभावात्‌ तज्ज्ञानासिद्धेः जगदान्ध्यप्रसङ्कात्‌ | नन्वन्यदेव 
तज्ज्ञानम्‌, येनानुभूयेते ानोत्पत्तिविनाशौ | तहिं कथय कि तज्ज्ञानविषयकं 
ज्ञानमुत्पत्तिनाशविधुरमुत नेति | यदि नाशवत्‌, तदा तस्याभावग्राहक- 
मन्यज्सानं तस्याप्यन्यदिति शुडःखलाया अन्तं कदा द्रष्टा भवान्‌ 2 अथ 
विनाशविधुरं ज्ञानज्ञानं द्वितीयम्‌, प्रथमं तु विषयज्ञानं न तथेति मन्यसे | 
तदा वक्तुमर्हसि को विशेषोऽस्ति प्रथमे येन स एवार्हति विषयं विषयीकर्तुं 
न पुनरुभयसि द्धं नित्यं ज्ञानमिति | कि चेदं ज्ञानत्वं नाम यदुभयसाधारणं 
सत्‌ प्रथमस्यापि ज्ञानत्वमावहेत्‌ ? न केवलं विषयत्वम्‌, प्रदीपादावपि 
प्रसङ्कात्‌ | न च निरपेक्षविषयित्वं त्वदभिमत्लानेऽ सम्भवात्‌ | न चान्यः 
शक्योत्परेक्षणोऽनतिप्रसङ्खी धर्मः, येन तादृशं ज्ञानं प्राणान्‌ धारयेत्‌ | 
किञ्चान्यत्‌ | घटज्ञानकाले तज्ज्ञानव्यतिरिक्तं द्वितीयं ज्ञानं नास्तीति 
वदितुं न पार्यते, तस्य नित्यत्वाभ्युपगमात्‌ | तथा च तेनैवालं किमनेन? 


ननु यदि विषयविषयं ज्ञानमात्मचैतन्यमेव स्यात्‌ ततः सर्वाण्यपि 
विषयज्ञानानि † युगपदवतिष्टेरन्निति न कदाचिद्विषयविस्मरणं स्यात्‌ | 
तस्मादालोकेद्ियादिभ्यो ज्ञानमुत्पद्यमानं निरुद्ध्यमानं चान्यदात्मचैतन्यं 
चान्यत्नित्यस्वरूपमिति युक्तम्‌ | न, तथापि दोषादनिस्तारात्‌ | अनेकोत्पद्य- 
माननिरुध्यमानस्ानविषयकत्वेऽपि नित्यज्ञानस्य तानि ज्ञानानि 


११०. ' विषयाणि" इति प्रथममुद्रणे तत्र ज्ञानपदं तुरितम्‌ || 


१५९ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
युगपदवतिष्ठेरननिति समानो दोषः | न च नित्यज्ञानैक वादिनोऽस्त्ययमपि 
दोषः | वृत्तेरपि विषयत्वात्‌ तदपेक्षयैव विषयान्तरोपस्थितिव्यवस्थोपपत्तेः | 
यथा भवत्कलत्पितानित्यज्ञानस्य ज्ञानमात्रत्वेऽपीद्धियविशेषमपेक्ष्यैव 
तत्तद्िषयपरिच्छेदो न स्वत इति न युगपदवस्थितिरेवमुभयसम्मतस्य 
नित्यज्ञानस्यापि मनोवृत्तिविशेषेद्दरियाद्यपेक्ष एव तत्तद्विषयपरिच्छेदो 
भविष्यति व्यवहारदयेतिं न कोऽपि दोष | तदित्थं नित्यज्ञानव्यतिर्तिस्य 
विनाशिज्ञानस्य दुरनिरूपत्वात्सिद्धं ज्ञानाभावो नाम नास्त्येव परमार्थत 
इतिं | '“ जानं मे जातं ज्ञानं नष्टम्‌" ' इत्यादिव्यवहारस्तु तद्विषयस्य 
जन्मनाशापेक्षमित्यविरोधः "` || 


एवमेव संशयज्ञानमृषाक्ञाने अपि ज्ञानव्यतिरेकेण न वस्तुसती | ज्ञानमेव 
तु विषयोपधानविशेषवशाद्वयवहियते तथा तथेति मन्तव्यम्‌ | यद्यपि 
सम्यग््ञानसंशयज्ञानपदार्थाः परस्परं भित्रा एव भवितुमर्हन्ति, अन्यथा 
भ्रमप्रमासादुर्यप्रसङात्‌ | तथापि नात्रानुगतज्ञानस्य स्वतोऽनेकत्वम्‌, 
विषयोपधानात्तु तथा तथा व्यवहार इत्यनवद्यम्‌ | यस्य तु संशयज्ञानादीनि 
भिन्नान्येव परस्परम्‌, तस्य तेषां स्वयंसिद्धत्वाभावे परस्परेद्यत्वाभावे च 
ज्ञानत्वस्यैव दुर्भणत्वप्रसङ्ः | न हि संशयज्ञानं स्वसंवेद्यं मिथ्याज्ञानसंवेद्यं 
वा भवति | तथापि ज्ञानत्वे कः प्रतिबन्ध इति चेत्‌ | घटज्ञानपरज्ञान- 
योर्ञानत्वात्‌ कि घटपटयोरपि ज्ञानत्वमप्रतिहतम्‌ ? नो चेदिहापि 
१११. तस्मादजायमानैव जायमानैव लक्ष्यते | 
अनुभूतिस्तदज्ञानहेतूत्थानात्मजन्मना || 


तद्विनाशेऽपि तत्साक्षादिनश्यन्तीव लक्ष्यते | 
यतोऽतः कार्यतां तस्या नेश्वरोऽपि प्रसाधयेत्‌ || ब. वा. १-४-२३५, ३३६ 


खण्डः) अविद्याकार्यचिन्ता १५२ 
संशयमिथ्या्ञानयोरनुगतं ज्ञानमेकमेव, संशयत्वमिथ्यात्वरूपं तु विशेषणं 


न स्वत, किन्तूपधानवशादित्यवश्यमभ्युपगन्तव्यं भवति | तदेवं 
ज्ञानव्यतिरेकेण नास्त्यज्ानं नाम वस्तुसदिति सिद्धम्‌ || 


१२५. व्यावहारिकदृषट्यैवाविद्यातदाश्रयादिचिन्ता - तदेवं यदा 
वराक्यविद्यापि स्वरूपेण न सिध्यति तदा कैव कथा तदाश्रयविषययोः? 
तथापि व्यावहारकिदृष््या सम्भवत्येव सर्वोऽप्ययं विचारः | यदा खलु 
विचारात्मराग्यथाप्रसिद्धात्मनानात्मविभागः स्वीक्रियते तदानीमविद्या विद्यत 
एवात्मानात्मनोर्मिथः सम्बन्धारोपणरूपा | विद्यत `` एव चाविद्यागृहीतो 
मायात्मा चिदाभासो ज्ञानाज्लानोभयाश्रयः | यमेव चाश्रित्याविद्याविषय 
इव भवत्यात्मेत्यवोचाम | तस्मादविद्ययात्मत्वेन गृहीत आत्माभासोऽध्या- 
साश्रयो विषयश्चेति व्यवहार इत्यलं पल्लवितेन || 


अविद्याकार्यचिन्ता 


१२६. अविद्याकार्यस्वरूपम्‌ - अथाविद्याकार्यमधिकृत्य चिन्ता 
प्रतायते | मिथ्यावस्तुप्रत्युपस्थापनमतस्मिंस्तद्रुद्धिश्चेत्येते प्रसिद्धे 
एवाध्यासकार्ये सर्वत्र | अविद्यमानं हि स्नतं विद्यमानवदुपस्थाप्यारोप्यते 
शुक्तिकायाम्‌ | एवमेवात्मन्यप्यनात्माध्यासः | मिथ्याकल्पनतदारोपयो- 


११२. नन्वात्मन्यप्यज्ञानं न घटत इत्याशङ्कायां नेष्करम्यसिद्धिकृतः - घटत एव | कथम्‌? 
अज्ञानमात्रनिमित्तत्वात्तदिभागस्य सर्पात्मतेव रज्वा इति || नै. २-१ ( तद्विभागस्यात्मानात्म- 
विभागस्य, ज्ञानाज्ञानविभागस्येति वार्थः) कस्य पुनरयमप्रबोध इति चेत्‌ | यस्त्वं पृच्छसि 
तस्य त इति वदामः | नन्वहमीश्वर एवोक्तः श्रुत्या | यद्येवंप्रतिनुद्धोऽसि नास्ति 
कस्यचिदप्रबोधः || सू. भा. ४-१-२३, एवं गीताभाष्येऽपि (१३-२) 


१५४ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
रन्तराले कदाचित्संशयोऽपि जायेत | यथा शुक्तिका वा स्यादिदं कलधौतं 
वेति विशयानो कलधौतमेवेदमित्यन्ततो विपर्यस्यति | सर्वस्यास्य निमित्त 
वस्तुस्वरूपानबबो धः | तदेवमात्मस्वरूपावबोधाधावात्तस्मिन्नात्म- 
संबन्धाभिमानतद्विषयकसंशयविपर्ययज्ञानाभासादयो मनोवृत्तयः, ततश्च 
मिथ्याविषयविषयकोौ रागदेषौ, ततः पुनस्तदादानार्थ प्रहाणार्थ वा प्रवृत्ति- 
निवृत्ती, ततस्तत्फले सुखद्शखे - इत्येवं सर्वमपि संसाखख्यानालम्बन- 
मविद्यकार्यमित्याख्यायते || 


१२७. अविद्याकार्यमिति कोऽर्थः ? अत्र कार्यशब्दस्य प्रवृत्तिनिमितं 
प्रति भवति विमर्शः | किमेतत्‌ सर्वमविद्याकर्तृकमित्यभिमतं घटादिकं 
कुलालादिकर्तुकं यथा, कि वा तां निमित्तीकृत्य दण्डादिकमिव 
घटादिकमात्मलाभं भजत इति, आहोस्विन्मृदादिकमिव घटादेरुपादान- 
कारणमविद्याद्रव्यमिति | सर्वथापि दुर्घटमेव संसारस्याविद्याकार्यत्वं नः 
प्रतिभाति | न हि तावद्धवत्यविद्यैव संसारं करोतीति, अचेतनत्वात्‌ 
प्रवृत््यनुपपत्तेः | तस्या अपि कर्तृत्वे हेतुमन्वेषमाणाया मनीषाया 
निवारकाभावाच्च | न चाविद्यैव हेतुः, संसारः स्वयमेव स्वहेतुरित्यलं 
किमनयेति पर्यनुयोगसम्भवात्‌ | न च द्वितीयपक्षः क्षोदक्षम इव | अविद्याया 
हि निमित्तमात्रत्वे किमुपादानकः स्यात्संसारः ? अविद्यैव मृदादिकमिव 
घटादेरुपादानमित्यपि न साधु लक्ष्यते | अविद्या खलु मृदादिवन्न 
भावद्रव्यम्‌ | तस्य परिणामित्वादिधर्माङ्खीकारोऽप्याधुनिकवेदान्तिनयानां 
प्रमाणविप्रतिषिद्धमिति भवद्भिरेव सिद्धान्तितम्‌ | अधुना पुनर्नवीनाविद्या- 
स्वीकारेणं तस्या उपादानत्ववादे नाममात्रे विवादः स्यात्‌ | तस्मात्कि- 


खण्डः) अविद्याकार्यचिन्ता १५८ 
विवक्षया संसारकारणत्वमुच्यतेऽविद्याया इति भवति बुभुत्सूनां शङ्का || 


अत्रोच्यते - न वयं ब्रूमोऽविद्या ताकिकसमयसिद्धसमवाय्यसमवायि- 
निमित्ताख्यकारणप्रकारेष्वन्यतमत्वमभिलिङत इति, येनोक्तदूषणपिशाचि- 
कावेशो दुर्वारः स्यात्‌ | कथं तर्हि, मिथ्यास्वरूपत्वात्संसारस्य पारमार्थिक - 
दृष्या न स्वरूपमस्योपलभ्यत इति | न हि द्वितीयश्चन्द्रस्तेमिरिकद्ष्टि- 
दोषपरिणामं कारणीकृत्य लोक सिद्धचन्द्रवदेव स्वकारणाजन्म लभत 
इति प्रतियन्ति प्रतिपत्तारः, कथं तर्हि, एक एव संश्चन्द्रो दृष्टिदोषेण 
सद्वितीयवदाभासत इति | एवमिहापि मिथ्याप्रत्ययदोषेण संसारदर्शनम्‌, 
शास्त्रदृष्ट्या च तदपहार इत्यज्ञानं संसारकारणमित्युच्यते | न पुन 
कार्यकारणभावोऽपि विद्यते संसाराविद्ययोसित्युपगम्यते || 


१२८. अविद्यायाः कार्योपदानत्वमिति वादः - ननु प्रतीत्यनुसारेण 
जगतो मिथ्याभूतस्य मिथ्याभूताविद्याकारणत्वमेव किमिति नाभ्युपगम्यते? 
यथा मिथ्यारजतस्य मिथ्याभूताज्ञानोपादानत्वं शक्योपपादनं तथेहापि 
भविष्यति | तथा हि - शुक्त्यज्ञानं विना कदापि नास्ति रनतवुद्धिः 
तदज्ञाननाशाच्वावश्यंभाविनी रजतविनष्टिश्चेत्यन्वयव्यतिरेकाभ्यां निश्चीयते 
यदज्ञानमेव रनतोपादानमिति | न च मृदाद्यनुविद्धघटादिप्रतीतिवद्रापि 
स्यादज्ञानानुवेधं इति शङ्न्यम्‌, सवशिनानुवेधे रजशासनाभावाददर्शनाच्व | 
यत्किचिदंशानुवेधनं त्वत्रापि जडत्वादिना सम्भवत्येव | ननु चैवं '' रूप्य- 
मुत्पन्नं रूप्यं नष्टम्‌" " इति प्रतीतिसमये बाधसमये च बुद्धिरुदीयात्‌ | 
नैतदेवम्‌ | उत्पादसमये शुक्त्यभिन्नतया ग्रहणात्‌, बाधसमये चात्यन्ताभाव- 
ग्रहणाच्च तादृशबुद्धेः प्रतिरोधसम्भवात्‌ | यस्तु पृच्छेत्‌, एवं रजतोत्पादेऽपि 


१५६ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
कथं तत्र त्रैकालिकमिषेधोपपत्तिरिति | तं ब्रूयात्‌ - न रनतस्य स्वरूपेण 
तत्र निषेधः, केन तहिं पारमार्थिकरूपेणेति, यद्वा लोकिकपरमार्थरनत- 
स्यैवात्र निषेधः, न पुनः प्रतिभासमानस्यापीति न दोषः, तादृशरनतस्मरण- 
स्यैवात्र निषेध्यरनतप्रसज्जकत्वात्‌ | किञ्च “इदं रनतमि' "त्यत्र भ्रमे 
व्यावहारिक प्रातिभासिक योरभेदो भासते, नेदं सनतमिति तु बाधस्तयोर्भदं 
बोधयतीत्यपि सूपपादम्‌ | इत्यादितर्क बलमाश्रित्य सर्वप्रत्ययानां 
स्वविषयशुरत्वात्मरातीतिक रनतं तत्कालमविद्योपादानक समुत्पद्यत एवेति 
प्रतिष्ठापितं कैश्चित्‌ | तत्कि प्रद्विष्यत इति चेत्‌, मैवम्‌, मिथ्यावस्तुनः 
कारणापेक्षाभावात्‌ || 


१२९. मिथ्यावस्तुनः कारणापेक्षा नास्ति - तथा हि न तावममिथ्या- 
भूतस्य कार्यस्य मिथ्याभूतं कारणम्‌, सत्यस्य तु कार्यस्य सत्यं कारणमिति 
नियन्तुं शक्यते, मिथ्याभूतस्य मिथ्यात्वादेव कार्यकारणत्वादिव्यवस्था- 
नहत्वात्‌ | यच्च तर्क्यते शुक्त्यज्ञानान्वयन्यतिरेकि त्वाद्रनतस्य 
तदुपादानकत्वमिति | तदसत्‌, नात्र स्नतमासीदस्ति भविष्यति वेति 
बाधसमयलुद्धिविरोधात्‌ | न च पारमाथिकस्वरूपविषया लौकिक- 
परमार्थसनतविषया वा तादृशी संविदिति सम्यक्‌ | लौकिकपरमार्थ- 
रजतस्याप्यविद्याकार्यत्वाभ्युपगमाद्धवद्धिः || 


१२३०. अविद्याकार्यत्वे सर्वस्य व्यावहारिकप्रातिभासिकत्वेन भिदा 
नोपपद्यते - ननु अविद्याकार्यत्विऽप्यागन्तुक दोषनिमित्तत्वं प्रातिभासिके 
विशेषः ? मैवम्‌ | दोषस्य व्यावहारिकत्वे, मिथ्याभूतस्य मिथ्याकारणक - 
त्वनियमव्याघातः | प्रातिभासिकत्वे तु दोषान्तरगवेषणप्रसङधुनानवस्थेति 


खण्डः) अविद्याकार्यचिन्ता १५७ 
दूषणमग्रासात्‌ | मिथ्याभूतस्य मिथ्याकारणकत्वमुपादानविषय एवेति 
नैतदूषणमिति चेत्‌ | न, मिथ्याकारणस्याज्ञानस्याद्याप्यसि द्धत्वात्‌ | यत्तूच्यते 
रजतमज्ञानोपादानक मिति निश्चीयतेऽन्वयव्यतिरेकाभ्यामिति, तत्र 
शुक्तिकाज्ञानं नाम तज्ज्ञानाभाव एव नान्यदिति यत्किज्चिदेतत्‌ | न च 
जाङ्यादिसाम्यादज्ञानमुपादानं भवेत्‌ | व्यावहारिकरनतस्यापि जाङ्य- 
साम्येन प्रातिभासिकरनतत्वापातात्‌ | अपि च स्वप्रजागरितयोर्भदस्य 
दुरुपपादत्वात्‌ स्वाप्रस्नतजागरितस्नतयोर्भदस्य दुर्भणत्वादागन्तुकदोष- 
निपित्तं प्रातिभासिकमिति किमिदमुच्यते ? तदेवं व्यावहार्िस्नत- 
व्यावर्तकस्य साम्यस्य दर्शयितुमशक्यत्वादनुपपन्रमिदं शुक्त्यज्ञानोपा- 
दानक पमिथ्यारजतमिति | 


१३१. प्रातिभासिक वस्तुन्यविद्याविशेषोपादानकत्वं न विद्यते - 
ननु मूलाविद्या तावदन्या चिन्मात्राश्रिता, तत्कार्यं व्यावहारिक सत्वविशिष्टं 
रतम्‌ | शुक्त्यवच्चिन्नरचैतन्याश्रिता तु द्वितीयाविद्या सनताभासोपादान- 
कारणीभूता | तदेतदसारम्‌ | रजतस्य तदुपादानकत्वे मानाभावात्‌ || 


ननु कथं मानाभावः 2 विद्यते खल्वनुमानं प्रमाणम्‌ | रजताध्यासः 
साक्षादविद्योपादानकः, उपादानान्तरानुपपत्तौ सोपादानत्वात्‌, आकाशवत्‌ | 
आकाशस्य तावदविद्योपादानकत्वं श्रुतिसिद्धमस्ति मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ 
(श्वे. ४-१०) इति श्रुतेः | तद्वदत्रापि स्यादिति श्लिष्यते | न 
चान्तशकरणस्यैव कारणत्वमस्तु भ्रान्तिकालीनस्नतस्येति युक्तम्‌, 
अन्तशकरणस्यापि सादित्वेनाविद्यापेक्षणात्‌ | न च विपक्षे बाधकन्यायो 
न विद्यते, मिथ्यार्थाव-भासानुपपत्तेरेव बाधकत्वादिति चेत्‌ | मैवम्‌, 


१५८ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
सोपादानत्वस्यैवासिद्धः | न हि मिथ्याभूतस्य रजतस्य सत्यरनतस्येव 
सोपादनत्वनिरुपादानत्वादितास्विकधर्मसम्बन्धो विद्यत इति शक्यसमर्थ- 
नमेतत्‌ | न च व्यावहास्किसत्वविशिष्टस्यापि श्लिष्टं भवत्यविद्याकारणत्वम्‌, 
अविद्यायाः परिणामित्वे मानाभाव इति प्रागेव दशितत्वात्‌ | न चाकाशस्य 
सिद्धमस्त्यविद्योपादानत्वम्‌ | मायां तु प्रकृतिं विद्यात्‌ (श्वे. ४-१०) 
इति प्रकृतेः केवलं मायात्वाभिधानात्‌ | प्रकृतिरेव मायिको मिथ्याज्ञान- 
निमित्तेत्यर्थो न तु किच्चिदुपादानमस्तीति।| यत्तु मिथ्यार्थस्य 
प्रथनानुपपत्तिरेव तस्य सोपादानत्वं साधयतीति, तदप्यपेशलम्‌ | 
मिथ्यात्वादेव तत्मरथनोपपत्तेः | इदमेव हि मिथ्यात्वं नाम वस्तुनो, 
यद्रस्तुसन्नरभवत्यथ च प्रथत इति | तस्मान्न प्रातिभासिक वस्तुनः 
सोपादानत्वम्‌, प्रागेव न भावाविद्यातिर््ताविद्योपादानकत्वम्‌, तस्या 
स्वरूपस्यैवासिद्धेरिति || 


१३२. प्रातिभासिक वस्तूत्पत्तिनिषेधः - “उत्पन्नं रजतं विनष्टं नतम्‌! ' 
इति प्रतीत्यभावाच्च स्नतोत्पत्तिवचनमनुपपन्नम्‌ | ननूक्तोऽत्र परिहारः - 
उत्पत्तिसमये शुक्त्यभिन्नतया ग्रहणात्‌, बाधसमये चात्यन्ताभावग्रहणाच्च 
तादृशबुद्धेः प्रतिरोधसम्भव इति | मैवम्‌ | प्रतीत्यनुसारेण सनतं नासीत्‌ 
प्रतीतिरेव"*° केवलमित्येव स्वीकर्तुमुचितत्वात्‌ | न च मिथ्यैव 
रजतमभादिति बाधसमये प्रतीतेरनुभवानुसारिण्येव मिथ्यारनतोत्पत्ति- 
कल्पनेति युक्तम्‌ | न त्वेव '“रजतमासीदिति प्रतीत्या मिथ्यैवाभात्‌"', 
भानमेवारजते सनतवदिति व्यवहारार्थः कल्पनीयो न पुनर्मिथ्यासनत- 


११३. प्रत्येत्येव हि केवलं रनतमिति न तु तत्र सनतमस्ति || सू. भा. ४-१-५ 


खण्डः) अविद्याकार्यचिन्ता १५९ 
मत्पन्नमपीति || 


नन्वेवमसत एव भानाङ्ीकारान्माध्यमिकपक्षः स्यात्‌ | न | शुक्तेर्लौ- 
किकपरमार्थस्यैव ताद्शभानाधारत्वेन स्वीकारात्‌ | नन्वेवं सति वैपरीत्यं 
स्याद्रनतमवभासते शुक्तिस्तु प्रतीतेरालम्बनमिति | न वैपरीत्यम्‌, 
शुक्त्यन्यस्य रनतस्यानद्खीकारात्‌ | शुक्तिरेव स्नतव्यवहारयोग्या प्रतिभासत 
इति स्वीकारात्‌ | यदि शुक्तेरेव ग्रहणं तहिं तस्या सनतात्मना विकल्पनं 
कुत इति चेत्‌ | दोषवशादधिष्टानस्य सम्यगग्रहणादिति ब्रूमः || 


तस्माद्यथा शक्तेरेव दोषनिमित्तो रजतरूपः परिणाम इति वदन्तो 
दुष्टकारणजन्यायाः प्रतीतेरेव रजतोत्पाद इति वदन्तः, शुक्तौ विद्यमानमेव 
सनतं दुष्टकरणवद्धिरेव गृह्यत इति वदन्तश्च न भवन्त्यादरणीयाः, एवमेव 
सनतमनिर्वचनीयम्‌, तत्तादात्म्यम्‌, रजतत्वसंसर्गः - इत्येतत्‌त्रिकमधिष्ठान- 
भूतेदमि, सनते च तादात्म्योपहितेदम्‌, इदंतादात्म्यम्‌, इदन्त्वसंसर्गश्चेत्येतत्‌ 
त्रिकमित्येवं पदार्थषट्धोत्पत्तिरदीकरणीयेति वदन्तोऽप्यनवधेयवचनाः, 
मिथ्यावस्तूत्पत्तेरवासम्भवादिति ज्ञेयम्‌ || 


एतेन “इदं स्नतम्‌' ' इत्यत्राधिष्टानांशे अन्तःकरणवृत्तिः, रजतांशे 
त्वविद्यावृत्तिरिति च मिथ्यास्नतोत्पत्तिमनुसृत्य तदाकारज्ञानाभासरूपा- 
विद्यापरिणतिमप्यङीकृर्वाणा अपि प्रत्युक्ता वेदितव्याः | शुक्त्याद्यतिरेकेण 
मिथ्याभूतस्नतस्यैवाभावात्तदुत्पत्तेयि तदाकाराविद्यापरिणामस्याप्यत्यन्ता- 
सम्भावितत्वात्‌ | अधिष्ठानस्यैव दोषवशात्तत्तद्विषयकान्तकरणवृत््या 
तथाभानसम्भवे वृत्त्यन्तरकल्पने प्रयोजनाभावाच्च | सनतं पश्यामीत्यादि 
सर्वजनसिद्धानुभवस्य चाक्षुषत्वनिराकरणेनाविद्यापरिणामविषयत्वकल्पने 


१६० मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
हेतोरभावाच्च | तदेवं नास्ति सर्वथा मिथ्यावस्तूत्पत्तिः | 


ेप्याहुरभावेतरकार्यस्योपादानसापेक्षत्वनियमादनिवचनीयस्नतस्यानिवच- 
नीयाविद्योपादानकत्वमभ्युपेयमिति | ते प्रतिबोधनीयाः - स्मर्तुमर्हन्ति 
भवन्तोऽनिर्वचनीयवादरहस्यमिति | इदमेव ह्यनिर्वचनीयत्वं नाम यत्केनापि 
प्रकारेण निर्वक्तुमशक्यत्वम्‌, अथ च भासमानत्वं वस्तुन इति | एवं च 
मिथ्यावस्तुनोऽनिर्वाच्यतामातिष्ठमानाः कथं तस्यैवानिर्वाच्यस्योपादान- 
सापेक्षत्वप्रकारेण निर्वक्तुं प्रयतमाना नापत्रपेरन्निति || 


ननु सत्त्वेनासत््वेन सदसत्त्वेन वा यद्विचारं न सहते तदेवानिर्वाच्यम्‌, 
न तु केनापि प्रकारेण निर्वक्तुमशक्यम्‌ | तेनोपादानसापेक्षत्वेऽपि 
नानिर्वचनीयताहानिः | न च परस्परविरुद्धयोः सदसत्वयोनिषेधसमुच्चयोऽ- 
नुपपन्न इति शङ्ुन्यम्‌, तत्रापि निर्भराभावात्‌ | तत्तत्मतियोगिदुर्निरूपतामात्र- 
प्रकटनाय तद्विलक्षणत्वाभिलापादिति चेत्‌ | मैवम्‌ | सदसदादिरूपेण 
द्निरूपस्य कस्यापि रूपस्य वास्तविकस्यासम्भवे, तत 'एवोपादानापेक्षाया 
अप्यसम्भवात्‌ तदवस्थमेवानिर्वचनीयताप्रतिज्ञाहानम्‌ | तदेवं नास्ति 
मिथ्यास्नतस्य मिथ्याभूताज्ञानोपादानकत्वम्‌ | तस्माजगतः सकारणत्वम्‌ 
मूलाविद्यायास्तत्कारणत्वमिति चानुपपन्नम्‌ | 


इतश्चैतदेवम्‌ | यतः कार्यकारणभावः प्रपञ्चस्वरूपमेव भवति | 
देशकालनिमित्तवुद्धयन्वयव्यतिरेकाभ्यां तदरद्धिरेव जगद्द्धिरिति देशकाल- 
निमित्तबुद्धिसंसर्गरहितं जगदेव नास्तीति ज्ञापितं प्राक्‌ | ततश्च प्रपञ्चे 
विद्यमानानां पदार्थानां परस्परं कार्यत्वं कारणत्वं वोच्यमानं मुख्यवृत्तं 
भवेन्न तु तद्हिरपि कार्यकारणभावः प्रगल्भते संक्रमितुम्‌ | तत्राविद्या 


खण्डः) अविद्यानिमित्तविचार ९१६१ 
मुख्यवृत्तेनैव प्रपञ्चकारणं यस्य मते, तस्य प्रपञ्चाद्रहिरपि प्रपञ्चो 


विद्यत इत्युक्तं भवेत्‌ | यस्तु वदति प्रपञ्चान्तर्गतस्यैवाविद्यायां तद्वयतिखि्ति 
कारणत्वमुच्यते, न त्वेव प्रपञ्चाद्रहिरपि कार्यकारणभावः, अतो नैष 
दोष इति | तं ब्रूयात्‌ - प्रपञ्चकारणत्वेनाभिमता सेयमविद्या कि मिथ्या 
कि वा नेति | न तावद्वितीयः कल्पः, मिथ्याकार्यस्य मिथ्याकारणकत्व- 
प्रतिज्ञाहानप्रसङ्गात्‌ | आद्ये तु कल्पे अविद्याया मिथ्यात्वे मिथ्याभूत- 
कारणान्तरगवेषणप्रसङ्ः, एवं तस्य तस्यापीत्यनवस्थादोषश्च प्रसज्यते | 
तद्ोषपरिहारायाविद्याया अनादिमिथ्यारूपत्वाङ्खीकारे कालस्य सत्यत्वा- 
पत्तिरित्यादयो दोषाः पूर्वोक्ताः पुनरप्यावर्तन्त इति || 


प्रपञ्चस्य कारणमविद्येति मते च जगतः कारणं ब्रहेति श्रौतः पक्षो 
न भवेत्समजञ्जस इत्यनुसन्धेयम्‌ | न चेदमाशङ्ुनीयं श्रौतपक्षेऽप्येवं दोषः 
प्रसज्यत इति | यथा च ब्रह्मकारणवाद एतदोषाभावस्तथाग्रे समुपपाद- 
यिष्यमाणत्वात्‌ | तस्मात्सुषटूक्तं न मुख्यवृत्त्या जगतो मिथ्योपादानक- 
त्वमिति || 


अविद्यानिमित्तविचार 


१२३३. अविद्यानिमित्तप्रश्नोऽनुपपन्नः - अथ भवति समीक्षा किननिमि- 
तेयमविद्येति | यदि हि सर्वमेव सनिमित्तं तदविद्यापि किज्चिन्निमित्तमुदीक्षत 
इति युक्तम्‌ | ततो वक्तव्यमस्या निमित्तमिति केचित्‌ | अत्राभिदध्महे - 
प्रश्न एव तु तावन्नोपपद्यते | कथम्‌ ? देशकालनिमित्तुद्धिरेव 
ह्यविद्याकार्यम्‌, तदन्वयव्यतिरेकानुविधायित्वात्‌ | निमित्तबुद्धिरेव हि सर्वत्र 
निमित्तमाकाडक्षते | तादृशाकाडङक्षावचिन्नस्वभावत्त्वादेव सा स्वस्या 


१६९ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
अपि केनचिन्निमित्तेन भाव्यमिति भावयति | परं तु सर्वं सनिमित्तमिति 


नियमम द्धावयित्री निपित्तबुद्धिरेवेत्यतो निमित्तान्वेषणं सर्वमपि 
निमित्तबुद्धिरूपाविद्याकार्यसीम्न्येव न्याय्यं न तु तदतिपातिन्यपि | यद्यद्धि 
निमित्तमविद्याया इति परिकल्प्येत तत्सर्वमपि निंमित्तबुद्धिविषयत्वादविद्या- 
सीमान्तःपात्येव भवतिं | निमित्तं च कार्यान्तपाति चेति तु व्याघातः | 
तस्मादनुपपन्नः प्ररनः || 


१३४. अविद्या वस्तुतो न कस्यचित्कार्य कारणं वा, ततोऽनुपपन्नः 
प्रश्नः - ननु अध्यासव्यतिरिक्ताया अविद्याया अनभ्युपगमाद्धवन्मते 
उपपन्न एव भवति निमित्तप्रश्नः, उपादानप्रश्नश्च | तथा हि - यद्यात्मा- 
नात्माध्यासमात्रमेवाविद्या, तहिं सा न सिद्धायत आत्मानवबोधमन्तरा | 
अनवबोधश्च किनिमित्त इत्यन्वेषणे भावारूपमज्ञानमन्यद्वा यत्किज्चित्नि- 
मित्तकारणमपेक्ष्यत एव | अपरं चास्मिन्मते ज्ञानाभाव एव मूलाज्ञानम्‌, 
तस्मादेव च मिथ्याज्ञानजनिरिति स्वीकृतं स्यात्‌| तथा चासतः 
सज्नन्माभ्युपगतं स्यात्‌, तच्च प्रमाणविरुद्धम्‌ | न चान्तशकरणवृत्तिरूपस्या- 
ध्यासस्यान्तकरणमेव भवत्युपादानमिति नासतः सजन्मप्रसङ इति 
शङ्न्यम्‌ | अन्तःकरणस्याप्युपादानपेक्षणादुपादानाकाङक्षाशान्त्यभावात्‌ | 
तदेवमविद्यानिपित्तस्योपादानस्य वा अनिरूपणादशुद्धमिदं प्रक्रिया- 
रचनपिति || 


तदेतत्केवलमविद्यावष्टम्भात्‌ - यथा ह्यविद्या प्रपञ्चस्य निमित्तमुपादानं 
वा भवतीति नाभ्युपगम्यते पारमाथिकसत्वाभावात्तस्याः, एवं सा 
स्वान्यन्निमित्तमुपादानं वा कारणं स्वोत्पत्तावपेक्षत इत्यपि नाभ्युपगम्यते, 


रण्डः ) अविद्यानिमित्तविचारः १६३ 
उक्तहेतोरेव | न हि सत्कार्यवादिनां वेदान्तिनां मते असत्कार्यस्या- 


सत्कारणाद्रा जन्माङ्ीक्रियते, सत“ एव तु मायया रूपान्तरेण विवर्त 
इति स्वीकारात्‌ | तस्मान्नास्ति तावदनवबोधस्य निमित्तान्तरपेक्षणम्‌, 
येन भावाविद्यादिपिशाचिकासमुत्थानं स्यात्‌ || 


यत्पुनरुच्यते - अनवबोधस्यासदरूपस्य मिथ्याबोधनिमित्तत्वाडी- 
कारेऽसतः सजन्माभ्युपगतं स्यादिति | तदपि न सम्यक्‌ | तथा हि - 
अनवबोधो यद्यसन्‌ कि मिथ्यानोधः सनिष्यते येनासतः सजन्म 
पर्यनुयुज्येत | न चानवबोधं `` निष्कास्य भावरूपाज्लानाहवानेऽपि 
दोषान्निस्तारं पश्यामः | यत्कारणं भावाज्ानमप्यसदेव ज्ञाननिवर्त्यत्वात्‌ | 
न हि भवति वस्तुसदथ च ज्ञाननिवर्त्यमिति | तस्मादात्मस्वरूपनिर्धारणा- 
भावमात्रनिमित्तत्वाममिथ्याज्ञानसंशयज्ञानयोरयं व्यवहारः आत्मानवबोध ` ` 
एव कारणं तयोरिति | यस्मिन्‌ हि विषये संशयो मिथ्याज्ञानं वा जायते 
तद्वाधेऽपि संशयान्तरस्य मिथ्याज्ञानान्तरस्य वा समुपजनने न विद्यते 
बाधकम्‌ | ज्ञानेन तु तद्विषयकाज्ञाने परिहिते तयोरप्यपहारोऽवश्यंभावी | 
न चानवबोधमिथ्याबोधयोस्तात्िकः कश्चिदत्र निमित्तनैमित्तिकभावः 


११४. सतो हि मायया जन्म युज्यते न तु तत्त्वतः | 

तत्त्वतो जायते यस्य जातं तस्य हि जायते || मां. का. ३-२७ सतो हि विद्यमानात्कार- 
णान्मायानिर्मितस्य हस्त्यादिकार्यस्येव जगजन्म युज्यते नासतः कारणात्‌ | न तु तत्त्वत 
एवात्मनो जन्म युज्यते | अथवा सतो विद्यमानस्य वस्तुनो रज््वादेः सर्पादिवन्मायया 
जन्म युज्यते न तु तत्वतः | मां. का. भा. ३-२७ 

११५. ' चावबोधमि'ति प्रथममुद्रणे || 

११६. अज्ञानं संशयत्वात्नो मिथ्याज्ञानात्तथैव च | 

तयोस्तत््वविवक्षायामज्ञानं तत्त्वमुच्यते || बृ. वा. १-४-४४० 


९६४ मूलाविद्यानिरासः ( तृतीयः 
प्रतिपिपादयिषित शक्यप्रतिपादनो वा, निमित्तबुद्धेरेवाविद्याव्यापत्वा- 


दित्यवोचाम | 


यस्य तु मते मिथ्याज्ञानस्य कारणं भावाविद्या, तदन्यदेव वा कारणं 
यत्किञ्चित्‌, तस्य तयोः कार्यकारणयोः पूर्वापरीभावोऽभ्युपगतो भवति | 
तथा च मिथ्याज्ञानकारणस्य तत्पूर्वकालीनत्वमुररीक्रियते | तच्च न 
सम्भवि | मिथ्याज्ञानस्वरूपमेव हि कालादिबुद्धिः, तत्कथं पिथ्या- 
ज्ञानाभावेऽपि तत्पूर्वं कालादिसत््वमिति | तस्मान्नानवबोधमिथ्याबोधयोः 
कार्यकारणता, कि तर्हयविद्यास्वरूपतैवास्थेया | तदेवमविद्याया 
निमित्तोपादानाद्यपेक्षणाभावादनुपपन्न एवायं प्रश्नः इति सुस्थितम्‌ | 


१३५. अविद्या परमार्थतो नास्त्येव, ततोऽप्यनुपपन्नोऽयं प्रश्नः - 
ननु च विद्यते चेदविद्या कि कारणं न सहते निमित्तप्रश्नम्‌ > आत्मा खलु 
स्वच्छस्वरूपः अङ्ञीक्रियते | तत्कथमविद्या तस्मिनिति प्रश्नः किमिति 
नोपपद्येत ? अथ न विद्यत एवाविद्यानामक वस्तु, तहि किमिदं वर्ण्यते 
यदविद्यानिमित्तः सर्वोऽयं प्रपञ्च इति ? न ब्रूमो वयं वास्तविकेन 
वृत्तेनाविद्या नाम काचिदस्तीति, किं तर्हविद्यातत्कार्याणां स्वरूपमा- 
त्मैव, ` * यस्य स्वरूपाधिगमे सति ते निश्शोषमस्तं यन्तीति | यथा हि 
मध्याहवे तपति प्रभाकरे कश्चिदतिमूढः पृच्छति कित्निमित्तोऽयमन्धकार 


११७. अज्ञानमयमेवेदं सर्वमित्यपि भाषणम्‌ | 

नैव भाषणमज्ञानाभावादेव शिवं विना || 

तस्मादज्ञानमज्ञानकार्य च सुरपुङ्कवाः | 

एतद्वह्यैव नैवान्यदिति मे निश्चिता मतिः || सू. सं. ब्र. ८-९७, ९५, ९९ 


खण्डः) अविद्यानिमित्तविचारः ९१६५ 
सूर्य येन पेचकादयोःन शक्नुवन्ति रूपग्रहणायेति | तमन्यः प्रतिबोधयति 


नास्त्येवात्र तमः पेचकादिकल्पितव्यतिरिक्तिमिति | तद्रदेवेदमपीति 
विज्ञेयम्‌ || 


ननु च नित्यशुद्धिचिदात्मानं सन्तमात्मानमात्मा कस्मादविसस्मार येनासौ 
स्वस्मिन्नविद्यां पेचकादिरिि भानावन्धकारं कल्पयन्‌ मोमुद्यति ? क 
एवमाह जातुचिदात्मात्मानं स्मरति विस्मरतीति ˆ वा ? इदानीमपि 
प्रश्नकाले चिदात्मैवायमिति खलुद्धष्यतेऽ स्माभि | ननु कस्य तर्हिं 
शास्त्रोपदेशः ? यः पृच्छति तस्येति विजानीहि | तस्य वा कथं प्रश्न 
उक्तप्रकारेण विस्मरणानर्हत्वादात्मन इति चेत्‌ | कथय तहिं कथं 
शरीरादिव्यतिखितिमात्मानमपि न जानीयुः पणशतं प्राणिनो यो देहात्मवादे'“" 
निश्चिताः | मिथ्याज्ञानविजृम्भितमेतत्‌, तेषामपि वस्तुतो व्यतिरि्तात्म- 
स्वरूपत्वादिति चेत्‌ | हन्त तहिं मिथ्या्ञानविजृम्भित्तमेवेदमपि यदात्मनि 
विस्मरणमस्मरणं स्मरणं वास्तीति कल्पनम्‌ | तस्मादनुपपन्न एवाविद्य- 
मानाविद्याया निपित्तप्रश्नः || 


१२० 


अपि च कः खल्वेवं चोदयेत्‌ कृत आत्मन्यविद्येति? न ` तावदज्ञानी, 
तस्य स्वरूपानवबोधात्प्रश्नहेतोरसम्भवात्‌ | नापि ज्ञानी, तस्य कालत्र- 


११८. न स्मरत्यात्मनो ह्यात्मा विस्मरेदराऽप्यलुप्तचित्‌ || उ. १४-१६ 

११९. यत्तक्तं सदात्मा सत्नात्मानं कथं न जानीयादिति | नासौ दोषः, कार्यकारण- 
संघातव्यतिरि्तोऽहं जीवः कर्ता भोक्तेति स्वभावतः प्राणिनां विज्ञानादर्शनात्‌ किमु तस्य 
सदात्मविज्ञानम्‌ | छां. भा. ६-१६-३ 

१२०. कुतोऽविद्येति चोद्यं स्यान्नैव प्राग्धेत्वसम्भवात्‌ | 

कालत्रयापरिच्छितेर्न चोर्ध्वं चोद्यसम्भवः || नै. ३-११६ 


९१६६ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
येऽप्यज्ञानं न स्पृशत्यात्मानमिति प्रतिपत्तेः | अतोऽपि न निमित्तप्रश्नस्या- 


तवकाशः || 


१३६. अविचार एव निमित्तमविद्यायाः - तस्मादविद्या स्वनिमित्त- 
प्रश्नं न सहते, अविद्याश्रयत्वान्निमित्तप्रश्नस्येति परमार्थः | व्यवहारदृष्ट्या 
तूच्यते निसर्ग एष जन्तूनां यद्विचारमकृत्वैव गतानुगतिकतया मिथ्या- 
प्रत्ययेऽपि सत्यत्वाग्रहं कुर्वते | तस्मादात्मस्वरूपविवेकाभावनिमित्तैवेय- 
मविद्येति ` | न च स एव विवेकाभावः कथम्‌ ? अविचारनिमित्त 
इत्युक्तोत्तरत्वात्‌ | सर्वत्र हि यावद्विचारं वस्तुस्वरूपं न विविच्य ज्ञायत 
इति स्थितिः | तस्मादविचारनिमित्तैवाभावरूपाविद्या | मिथ्याानं तु तत 
एव विवेकाभावादित्यास्तां विस्तरः || 


अविद्यानिवृत्तिविचार 


१३७. सम्यग््ञानादविद्यानिवृत्तिः - इदानीं प्राप्तावसरा निवृत्तिचिन्ता | 
मिथ्याज्ञानरूपत्वादविद्यायाः सम्यग््ञानात्तशिवृत्तिरित्यर्थादापतति | 
तच्वाविद्यापघातक ज्ञानं 'वेद्यवेदित्रादि सर्वमपि मिथ्याध्यासनिबन्धनमेव, 
वस्तुवृत्तेन तु शुद्धचैतन्यमेकमेव सत्यम्‌'' इति निर्धरणम्‌ | उत्पद्यमानं 
च तादृशं ज्ञानं स्वान्यप्रपञ्चस्येव स्वमिथ्यात्वमप्यावेदयदेव जायत इति 
सर्वद्रैतमिथ्यात्वसिद्धिः || 


१२१. क्षत्रक्ेत्रज्ञयोविषयविषयिणोभिन्नस्वभावयोरितरेतरतद्धर्माध्यासलक्षणः संयोगः 
क्षत्र्ेत्र्ञस्वरूपविवेकाभावनिबन्धनो रज्नुशुक्तिकादीनां तद्विवेकन्ानाभावादारोपित- 
सर्परजतादिसंयोगवत्‌ || गी. भा. १३-२६ 


खण्डः) अविद्यानिवृत्तिविचार १६७ 

१३८. सानाभावस्याविद्यानिवर्त्यत्वे शङ्खा - अत्र कश्चिद्रुयात्‌ - 
नैतत्समज्जसमविद्यानिवृत्तिवर्णनम्‌ | यतो न केवलं मिथ्या्चानमविदयेत्य- 
भ्युपगम्यते भवद्धिः, कि तु संशयज्ञानमप्यविद्यैव, तथा ज्ञानाभावोऽपि | 
तत्रापि संशयमिथ्याज्ञानयोर्ञानाभावमात्रनिबन्धनत्वमभ्युपगम्यते | अतो- 
ऽन्ततो गत्वा ज्ञानाभाव एव मूलभूतमन्ञानम्‌, तन्निवृत्तिरेव च विद्याकार्यमिति 
वक्तव्यम्‌ | तत्तु न घरमानम्‌ | न हि नास्त्येव किमप्यज्ञानं नाम योनावतो 
जन्तुर्मुह्यति संसारे इति युज्यते | असति हि स्वप्रकाशचैतन्यस्वरूपस्यास्य 
जीवस्य स्वरूपप्रच्छादके कस्मिंश्चिदावरणे निर्निमित्त एवायं संसारमोह 
इत्यापद्येत | तच्चायुक्तम्‌ | तथा मोहरूपे विद्यानिवर्तये स्वरूपप्रकाशप्रति- 
बन्धेऽसति स्वरसत एव सर्वोऽपि जन्तुर्मुच्येत | तथा च वेदान्तविहिता 
विद्या निरथिका स्यात्‌, कृत्याभावात्‌ | अतो दोषद्वयपरिहाराय विद्यानिवर्त्य 
किज्ित्स्वरूपावरणमवश्यमभ्युपेयं भवति | तथा वियदादिके जगति 
जाङ्यं प्रसिद्धं तत्समानस्वभावां काज्चित्मकृतिं विनैवोत्पन्नमिति न शक्यं 
सम्भावयितुम्‌ | न च साङ्ख्याभिमतप्रधानादिरभ्युपगम्यते | अथात्मन्य- 
ध्यस्ता काचिजडग्रकृतिरिति स्वीक्रियते, ततो सेवात्मप्रकाशावरणं यस्य 
निवृत्तिर्भवति विद्ययेत्यवश्यमङ्खीकार्य भवति | तदेवं जगत्यनुगतं जाड्यं 
जीवगतं मौढ्यं च जाड्यमौढ्यात्मकं किज्चित्कारणमाकाङक्षमाणं 
सर्वानुभवसिद्धाज्ञानमेव तत्त्वेनाक्षिपतीत्यजडबोधरूपतिरस्कारसमर्थ 
भावरूपमेव किच्िद्विद्यानिवर्त्यमविद्याशब्दार्हमकामेनाप्यभ्युपेयमिति || 


१३९. विद्योत्पत्तिरेवाविद्यानिवृ्तिः - तं प्रतिब्रूयात्‌ - न तावदस्मदर्शने 
किज्चिदसामज्जस्यमस्ति | यत्तु त्वयाक्षिप्तम्‌, यदि ज्ञानाभाव एवाविद्या, 


१६८ मूलाविद्यानिरासः ( तृतीयः 
नास्ति तदा किमपि विद्यया निवर्त्यमिति | तत्तुच्छम्‌ | यतो न वयं 
विद्योत्पत्तिव्यतिरेकेण काज्चिदविद्यानिवृत्तिमभ्युपेमो यर््ययमाक्षेपः शोभेत | 
विद्याजनिरेव'' हि तन्निवृत्तिः संसारनिवृत्तिश्चेत्यदीक्रियते | यत्पुनर्धा्टयम्‌, 
जाङ्यमोढयानुगमोपपत्तये तत्कारणं भावाज्ञानं स्वीकार्यमिति | तदसकृ- 
दुक्तपरिहारम्‌ | न तादृशमञ्ञानं क स्यचित्कारणं कार्य वा, मानाभावात्‌ | 
न वा ज्ञाननिवर्त्यम्‌, ज्ञानिष्वपि जीवन्मुक्तेषु भवद्धिस्तदनुवृत्त्यभ्युप- 
गमाच्चेति ] अतो न किञ्चिदेतत्‌ | तस्माद्विद्यया निवृक्तिरविद्याया इति 
व्यपेदशमात्रमेतत्‌ | न पुनर्वास्तवी निवृत्तिः, विद्योत्पत्तेरेव निवृत्तिशब्दाभि- 
लप्यत्वात्‌ | अत एवात्र कार्यकारणभावोऽपि नाशङ्कनीयः - विद्योत्पतत्या 
पूर्वं भवितव्यं समनन्तरोत्तरं चाविद्यानिवृ्त्येति, प्रबोधस्वप्रबाधयोखिक स्यैव 
व्यवहारद्यभाक्त्वात्‌ | न चैवमावरणाभावात्संसरस्य निनिमित्तत्वप्रसङः, 
वास्तविक स्यावरणस्य संसारस्य, तन्मोक्षस्य, वानभ्युपगमादिति ध्येयम्‌ || 


१४०. अविद्यानिवृत्तिर्नाम नः भावविकारः - एतेनेदमपि प्रत्युदस्तं 
भवति यदाहूर्भावाविद्यावादिनः केचित्‌ - लोके तावद्भरादिनाशः क्षणिक - 
भावविकार इति सर्वसम्मतम्‌ | तथैव भवितुमर्हत्यविद्यानिवृत्तिरपि ब्रह्यसान- 
कार्यभूतेति | इत्थमत्र तैः प्रदर्श्यमानोपपत्तिः - यद्यविद्यानिवृक्तिज्ञानोत्पत्ति- 
समनन्तरक्षणमात्रवर्तिनी काचिद्विकृ तिर्न स्यात्‌, तहिं ताकिंकादिमत इव 
ध्वं सस्यानन्तत्वापत्तौ मोक्षेऽपि तत्सद्धावः प्रसज्येत | न च प्रागभाव- 
स्यानादेः प्रध्वंसाभावस्य चानन्तस्यानभ्युपगमे वस्तूत्पत्तिविनाशा दुनिरूपाः 


१२२. न चाविद्यासमुच्छिततिर्ानोत्पत्त्यतिरेकतः | 
संसारनाशोऽविद्याया नाशान्न व्यतिर्च्यिते || ब॒. वा. २-४-१९५ 


खण्डः) अविद्यानिवृत्तिविचारः १६९ 
स्युरिति भेतव्यम्‌, उत्पत्त्यादीनामनिर्वचनीयत्वस्याभीष्टत्वात्‌ | एवमविद्या- 
यास्तन्निवृत्तेश्चानिर्वचनीयत्वेन न कापि क्षतिः | नन्वविद्यानिवृत्तिर्यदि न 
चिरस्थायिनी तहिं किं निबन्धना मुक्तिः स्थिरपुरुषार्थ इति वार्तेति चेत्‌ | 
सेयं तव भ्रान्तिः | न ह्यस्माकमविद्यानिवृत्तिरेव मोक्षः, अपि त्वखण्डानन्द- 
स्फुरणं संसारद्ऽ्खोच्छेदश्च | अथवा संसारदुःखनिवृत्तिरप्यविद्यानिवृत्ति- 
समानैवेति के वलाखण्डानन्दस्फुरणमेव मोक्ष इति || 


तदिदं सकलं स्वमनीषिकासमुत्थमनुपपन्नमेव, अविद्याया भावा- 
भावादिसर्वकल्पनाबीजभूताया वस्तुतो भावत्वे प्रमाणाभावात्‌ | 
अधस्तादुक्तनीत्या विद्याजन्माविद्यनाशयोर्भदाभावाच्च | भाष्यवातिक- 
विरुद्धं चैतत्कल्पनम्‌ | तस्मादविद्यानिवृत्तिमात्रे मोक्षव्यवहारः (बृ. भा. 
४-४-६) इति भगवत्पादैः अविद्यास्तमयो मोक्षः ` ` इति च सुरेश्वराचार्येश्च 
स्पष्टं समुदीरितत्वात्‌ | ज्ञाते दैतं न विद्यते (मां. का. १-१८) इत्याचार्य- 
वचनाज्जानोत्तरं कालसद्धावे मानाभावाच्वासङ्खतमेव निवृत्तिर्नाम विक्रियेति 
ज्ञानोत्तरक्षणाश्रयेति च कल्पनम्‌ | अपि चाविद्यानिवृत्तिर्नाम ब्रह्मस्वरूपमेव, 
ब्रह्मणो नित्यनिवृत्ताविद्यात्वात्‌, तत्र तत्र भगवत्पादेस्तथा भाषितत्वाच | 
अतोऽप्यविद्यानिवृत्तिर्घरादेर्मुसलप्रहारादिना निवृक्तिवद्धावविकार्‌ स्यादिति 
भ्रानतेर्नावकाशः | न हि विद्या" मुसलादिवत्कारक तामात्मनः सम्पाद्या- 
विद्यां घटादिवद्धावरूपां नाशयतीति शक्यते वक्तुम्‌ || 


१२३. अविद्यानाशमात्रश्च मोक्ष आत्मन इष्यते || - बृ. वा. ३२-२३-२२ 
१२४. अज्ञानध्वंसि विज्ञानं न च कारकरूपताम्‌ | 
गृहीत्वेह तमो हन्ति दैधीभावेऽसिवत्क्वचित्‌ || बृ. वा. ४-४-९४ 


१.७० मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 

१४१. स्लानं न कारकम्‌, अतोऽप्यविद्यानिवृत्तिर्न वास्तवी - 
दृष्टवैषम्यप्रसङ्ाच्च | रजुस्वरूपविज्ञानव्यतिरेकेण कारक साध्यस्य 
तदध्यस्तसर्पादिप्रविलयस्यादर्शनात्‌ | यत्तु मूलाविद्यावादिनो दृष्टमप्यर्थ- 
मन्यथयन्तो वर्णयन्ति - रज्जुं न जानामीति प्रतीतिस्त्रेधा व्याख्यातव्या, 
वृतत्यभावविषयत्वेनानिर्वचनीयमूलाविद्यासंसर्गविषयत्वेन रज्वावरण- 
विषयत्वेन वेति | तत्र प्रतीतेर्वृत्यभावविषयत्वे तावज्ज्ञानेन सर्वस्य 
प्रविलयमात्रं भवति नात्यन्तं बाधः | मूलावरणसंसर्गविषयत्वे तु 
रज्नोरावरणस्य च साक्षिण्यध्यासात्तादृशसंसर्गोत्पत्तः, ज्ञानेनावरणसंसर्ग- 
निवृत्तिः क्रियते | यदि पुना रज्वावरणविषया प्रतीतिरिति स्वीक्रियते, 
तदापि ज्ञानेन तदावरणमात्रं निराक्रियते | सर्वेष्वप्येतेषु कल्पेषु नाविद्या 
रज्जुज्ञानेन निवर्त्यते, तस्या ब्रह्यज्ञानमात्रनिवर्त्यत्वात्‌ | अथवा रजनुसर्प- 
स्तूलाविद्यानामकाविद्यान्तरोपादान एव स्वीक्रियते | अस्मिंस्तु पक्षे सर्वत्र 
तत्तज्ज्ञानेन तूलाविद्यैव निवर्त्यते न तु मूलाविद्येति | तदेतत्सर्वं भावाविद्यायाः 
सत्त्वे तस्याश्च मूलतूलरूपभेदवत्तवे, चिदावरकत्वे, विषयैः सह साक्षिण्य- 
ध्यस्तत्वे, ब्रह्यविद्यानिवर्त्यत्वे वा मानाभावादभित्तिचित्रमेवेति न तत्खण्ड- 
नायादरः क्रियते | रज्न्वादिस्वरूपविज्ञानमात्रं तदध्यस्तसर्पदिनाश इतिं 
तु सर्वैरपि संविदनुसारिभिरदीकृतमेवेति तत्सामान्यादात्मस्वरूपन्ञानमेव 
तदज्ञानस्य सकार्यस्य नाश इत्यवश्यमभ्युपगन्तव्यम्‌ | न ह्यविद्यातत्निवृत्ति- 
कृतोऽस्ति ` ` कश्चिद्विशेष आत्मनि येनाविद्यावत्त्वं तदपगमश्च वास्तविकौ 
स्याताम्‌ || 


१२५. न चाविद्यावत्त्वे तदपगमे च कश्चिद्विशेषोऽस्ि | सू. भा. १-४-६ 


खण्डः) अविद्यास्वरूपादिचिन्तोपसंहारः १७१ 

तस्मात्सर्वकल्पनामूलाया अविद्यायास्तन्निवृत्तेश्च वास्तविक्या 
अभावात्‌, विवृक्तिरनिर्वचनीयेति, विरोधिवृत्तिरूपेति, पञ्चमप्रकारेति, 
प्रध्वंसाभावरूपेति, भावविकाररूपेति च मुधेव विकल्प्यते वादिभिरिति 
ध्येयम्‌ | व्यवहारदृष्टस्य चोदने परिहारे वा फलाभावात्‌ | अथ मन्दबुद्धि- 
व्युत्पादनार्था एते विकल्पाः | तदपि न चारु | न हि भेदवासनावासितधियो 
भेदप्रकारविशेषे चित्तस्थिरीकारेण बुद्धिर्व्युत्पाद्यते | अस्तु वेदं यथा तथा | 
वास्तविक तु भावाविद्यासद्धावं तन्निवर्तनं चानिच्छद्धिर्न कोऽप्यस्माकं 
विवादः || 


एतावदिह प्रकृतम्‌ - यद्येकत्वमेव तत्त्वतो विशुद्धत्वं चात्मनस्तर्ह 
कथं तस्मिन्नविद्या तन्निवृत्तिश्चावकल्पेयातामिति नाशङ्कनीयमिति | यथा 
ह्यविद्या व्यावहारिकी“ दृश्यते तथा तत्निवृत्तिरपीति न दृष्टस्य युक्त्याऽप- 
लापो न्याय्यः | न च वस्तुसतीमविद्यां तन्निवृत्ति वा वेदान्तिनोऽभ्युप- 
गच्छन्तीति || 


अविद्यास्वरूपादिचिन्तोपसंहारः 


तदेवं व्णिताविद्यायां दवैतिभिराशङुन्यमानमनुपपत्तिसप्तकं न लब्धाव- 
काशमिति सुस्पष्टम्‌ | न हीयमविद्या भावाविद्यव वादिकल्ितानुभवमात्र- 
सिद्धा प्रमाणापेक्षिणी वा अध्यासरूपिण्यास्तस्याः सर्वसिद्धत्वात्‌ | तस्मा- 


१२६. दश्यते ह्येकत्वविन्ञानादेवानवगमनिवृत्तिः | दुश्यमानमप्यनुपपत्नमिति ब्रुवतो दृष्टविरोधः 
स्यात्‌ | बृ. भा. १-४-१० 

व्यवहारदृशाविद्या तन्निवृत्तिश्च कथ्यते | 

तत्त्वदु्या तु नाविद्या तन्निवृत्तिश्च हे सुराः || सू. सं. ब्र. १२-१० 


१७९ मूलाविद्यानिरासः (तृतीयः 
न्नास्ति स्वरूपानुपपत्तिः || 


चिदाभासरूपस्याश्रयस्य विषयस्य च साधितत्वादस्मिन्‌ पक्षे मूला- 
विद्यायां प्रसज्निता अन्योन्याश्रयानवस्थित्यादयो दोषाः न प्रादुश््युः || 


तिरोधानं चोपपद्यत आत्मनः, तास्विकस्य तस्यानभ्युपगमात्‌ | कल्पि- 
तस्य च तस्य प्रतीत्यनुसारेण प्रतीतिकालेऽद्खीकाराच्च न स्वप्रकाशविघात- 
कत्वादिकलद्भुः || 


निवृक्तिरपीदृश्या अविद्यायाः सुप्रतिपदा, कल्पितत्वादविद्यास्वरूपस्य, 
वास्तविकनिवृत्तेरनभ्युपगमाच्च | न च निवर्तक ज्ञानस्यापि कल्पितत्वेन 
निवत्याज्ञानवदेव निवर्तकान्तरनिरीक्षणदा्र्यम्‌, निवृत्तेरनात्ममिथ्यात्व- 
निश्चयस्वरूपत्वात्‌ | एषा हि सर्वमिथ्यात्वमनीषा स्वस्या अपि 
मिथ्यात्वमवगमयन्त्येव समुमिषतीति न तस्या अप्यस्ति निवर्तकान्तरो- 
दीक्षणम्‌ | अपि च विवृत्तर्वस्तुतो ब्रह्मस्वरूपत्वाच्च नोक्तशद्कातङ्कः | 
व्यवहारतस्तूच्यते मिथ्यात्वनिश्चयो निवर्तकञ्ञानमिति | तदेवं निवर्तकोप- 
पत्तिरात्मानमासादयन्ती निवृत्त्युपपत्तिमपि प्रोद्रलयति || 


एतेन यच्चोद्यते - समानाश्रयत्वमेव युक्तं बन्धमोक्षयोर्न व्याश्रयत्वम्‌ | 
वेदितुश्च मोक्षसमयेऽ भावाद्वयधिकरणत्वं स्यात्तयोर्यदि वेदितृत्वनाशः 
एव मोक्षः | न च वेद्यवेदितृनाशं विना सिद्धान्त्यभिमतो मोक्षः सेत्स्यति | 
कि च वेदितुः स्वनाशे प्रवृत्ति नोपपद्यत इति निरस्ता मोक्षकथाप्रसक्ति- 
रिति | तदपि प्रत्युक्तं भवति | वेदितुः स्वरूपस्य नाशानभ्युपगमाद्वेदि- 
तुत्वस्यास्वरूपभूतस्यैव मिथ्यात्वनिश्चयो मोक्ष इत्यभ्युपगमाच्च || 


खण्डः) अविद्यास्वरूपादिचिन्तोपसंहार १७३ 

उक्तरीत्या प्रातीतिक सत्त्वादविद्याया नेयं शशविषाणादिवदत्यन्तासती | 
नाप्यात्मवत्सती प्रतिपादितमिथ्यात्वात्‌ | एकस्मिन्नेव वस्तुन्यत्यन्तासत्तवं 
परमार्थसततवं च न सम्भवेतां कदाचिदपि, विरोधात्‌ | अतो नेयं सदसती | 
तथा चास्याः स्वकार्यसहिताया निरूपकैरनिर्वचनैयत्वं यदुपदिश्यते 
व्यवहारदृष््या तदपि प्रकल्पते || 


न च प्रमाणानुपपत्तिशङ्धातङ्कः प्रमाणपेक्षां सर्वत्र कर्तुमयुक्तमिति 
दशितत्वात्‌, प्रमाणप्रमेयादिव्यवहारस्यैवाविद्यामाश्रित्य प्रवृत्तत्वाच्च | 
तस्मान्नास्ति कुचोद्यावकाश इति सर्वमनवद्यम्‌ | 


इति श्रीमत्पूज्यपादशङ्करभगवच्वरणस्मरणपरिचियाप्तवेदान्तप्रवे 
श्रीबोधानन्देन्द्रसरस्वतीशिष्येण सचिदानन्देन्द्रसरस्वत्याख्येन भिक्षुणा 
( सुब्रह्यण्येन) विरचिते श्रीमति शङ्ुरहदये मूलाविद्यानिरसे 
स्वप्रक्रियानिरूपणं नाम 
तृतीयः खण्डः 


ग र उ र इ~~ 


१७४ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
चतुर्थः खण्डः 


( श्रत्यादिग्रमाणोपन्यासः) 
प्रमाणवाक्योपन्यासाय भूमिका 


१४२ . श्रत्याद्युपन्यासेन प्रयोजनम्‌ - यद्यप्यनुभवाविरुद्धयुक्त्य- 
वष्टम्भेन प्रसादितत्वादनतिशङ्कनीयं भवतीतःप्राक्तनेन ग्रन्थसन्दर्भेण 
प्रदशितमस्मदीयं दर्शनम्‌ | तथापि सर्वमिदं स्वकपोलकल्मितमेव 
नाभियुक्तः श्रुत्यादिभिर्वा घटाक्षेणापि वीक्षितमिति वाक्यशरणैः कैश्चिदु- 
पेक्षयेत | तेषामपि विशङ्खाव्याधि समाधातुमिदानीं प्रयत्यते || 


१४३. द्वैतिशङ्ापरिहारे नात्रादरः - अस्मिंस्तु खण्डे द्रैतिभिरागमव- 
शेनाद्रैते शङ्न्यमानस्य दोषजातस्य सर्वैरप्येकात्मवादिभिः परिहरणीयत्वान्न 
तदर्थमतीव प्रयत्यते | द्वैतस्य हि सर्वश्रुतिस्मृतिबहिर्भूतत्वं प्रपञ्चितमेव 
पूर्वाचार्यैः | नेह नानास्ति किञ्चिन (बृ. ४-४-१९) मायां तु प्रकृतिं 
विद्यात्‌ (श्वे. ४-२०) मृत्योः स मृत्युमाप्नोति (बृ. ४-४-१९) वाचारम्भणं 
विकारो नामधेयम्‌ (छां. ६-१-४) उदरमन्तरं कुरुतेऽथ तस्य भयं 
भवति (ते. २-७) द्वितीयाद्वै भयं भवति (बृ. १-४-२) न तु तद्वितीयमस्ति 
(ब॒. ४-२-२२) यत्र हि द्वैतमिव भवति (बृ. २-४-१४) - इत्यादिश्रुतिभिः 
तमः श्वभ्रनिभम्‌ (मा. ध. ३०१-६०) गुणमयी मम माया (गी. ७- 
१४) विभक्तमिव च स्थितम्‌ (गी. १३-१६) दैतिनोऽतथ्यदशिनः (विपु. 
२-१४-२१) भेदोऽयं मिथ्याज्ञाननिबन्धनः - इत्यादि स्मृतिभिश्च 
दैतसत्यत्वप्रतिषेधपूर्वक तममिथ्यात्वोक्तेः, एकमेवाद्वितीयम्‌ (छां. ६- 


खण्डः) प्रमाणवाक्योपन्यासाय भूमिका ९९७५ 
२-१) ब्रह्मैवेदं सर्वम्‌ ( ? ) इदं सर्वं यदयमात्मा (बृ. २-४-६) तत्सत्यम्‌ 
(छां. ६-८-७) तत्त्वमसि (छां. ६-८-७) ब्रह्यविदाप्रोति परम्‌.(तै. 
२-१) अयमात्मा ब्रह्म (बृ. २-५-१९) सर्वं खल्विदं ब्रह्य (छां. ३- 
१४-१) सर्वमात्मानं पश्येत्‌ (बृ. ४-२-२७) एको देवः (शवे. ६-१९) 
को मोहः कः शोकः (ई. ७) सर्वगुहाशयस्य क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि 
(गी. १३-२) बासुदेबः स्वंम्‌ (गी. ७-१९) - 
इत्यादिभिर्व चनैरद्वितीयस्यात्मततत्वस्य तात्पर्येण प्रशंसितत्वाच्च 
शास्त्रहदयमद्रैतमेवेति स्फुटमवगम्यते || 


न च तत्र तत्र द्वैतस्यापि जीवप्रपञ्चादिशब्दैर्व्यपदेशात्‌, सृष्टिवाक्य- 
स्यान्यथानुपपत्तेः, ब्रह्मोपासनाविधिवाक्यानां दर्शनात्‌, कर्मकाण्डस्यान्यथा 
प्रामाण्याभावप्रसङ्काच्च द्वैतमेव शास्त्रार्थ इति कुतो न स्यादिति शङुयम्‌ | 
यथाप्रापघ्रमेव दैतमनूद्यते शास्त्र, न तु तात्पर्येण प्रतिपादयिषितं तत्‌, 
तात्पर्यलिङ्खाभावादिति वक्तुं शक्यत्वात्‌ | सृष्टिवर्णनस्थलेषु ““ सत्या 
सृष्टिः ' ' इत्यनुक्तेः, सृष्टि्लाने फलाकौर्तनाच्च तत्र तात्पर्याभावस्य 
सुगमत्वात्‌ | उपासनावाक्येषु च दैतसत्यत्वमविवक्षित्वैवोपासनाविधाने 
बाधकाभावादुपासनापरत्वं दरैतसत्यत्वप्रतिपादनं चेत्युभयपरत्वे 
वाक्यभेदापत्तेः, साक्षाच्च नेदं यदिदमुपासते (के. १-५) इति परमार्थदृष्या 
ब्रह्मण्युपासनाशेषत्वस्य पर्युदासात्‌, आत्मोपदेशवाक्यानां च निरवकाशानां 
सावकाशेभ्य उपसनावाक्येभ्यो बलीयस्त्वस्य श्लिष्टत्वात्‌, कर्मकाण्डस्या- 
प्युपासनाकाण्डवत्स्वविधेयपरत्वात्‌ दैतसत्यत्वपरत्वानुपपत्तेः, कर्मचित- 
फलस्य क्षयित्वेन तत्र ततर श्रुतौ स्मृतौ च निन्दितत्वाच्च शास्त्रबहिष्कृ तमेव 
दैतिदर्शनम्‌ | इत्यादिकं यदिह वक्तव्यं तदखिलं पूर्वैरेव गुरुभिर्जैमिनीय- 


१.७६ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
न्यायावष्टम्भेन वेदान्तान्‌ व्याख्यातुभिः प्रतिष्ठाप्याद्वैतं परे निरुत्तरः कृता 
इति नास्त्यवसरः पुनर्दरत्याक्षेपपरीक्षणायेति विरम्यते || 


ये पुनरदैत एव बद्धादराः ग्रक्रियामस्मदुक्तां न प्रतियन्ति, न्यायाभासा- 
वष्टम्भेन प्रक्रियान्तसमरस्थानमित्युपश्रुत्यापि श्रहधानतया तदुक्तविषय- 
समर्पक वाक्याभासानि वीक्ष्य स्यात्‌ कदाचित्नाद्वियन्ते न्याय्यमप्यस्मदुक्तं 
वेदान्तार्थमिति | तेषामुपसदङ्ग्रहाय तदुदाहतवाक्यानामन्यार्थत्वप्रदर्शन- 
पुरस्सरं स्वपक्षस्य शस्त्रगुरुसम््रदायपरिशुद्धत्वमुदाहर्ष्यते 


१४४. अवस्थात्रयप्रक्रियायां श्रुतेः - प्रामाण्यं कौदृशम्‌ ? स्यादेतत्‌- 
अवस्थात्रयान्वयव्यतिरेकेणैव शुद्धात्मानं विनिष्चिन्वतां भवतां कि नाम 
श्रुतिप्रामाण्यम्‌ 2 तथा हि ~ श्रुतिस्तावत्‌ प्रत्यक्षसमपिंतसामग्रयुपजीविनीति 
सुप्रसिद्धम्‌ | न च स्वप्रे सुषुप्तौ वा प्रत्यक्षप्रवृत्तिरस्ति, जाग्रद्धूमावेव तस्य 
लब्धसत्ताकत्वात्‌ | न चास्त्यनुमानादेर्जागरितादन्यत्र व्यापारः | अतः 
प्रमाणव्यवहारस्यैव जागरितावच्छिन्नत्वान्न कथञ्चन तस्य प्रवेशप्रत्याशा 
सम्भवत्यवस्थात्रयविचारणायामपि | तदेवं यस्य श्रुतिः प्रमाण्यमेव न 
भजते, कैव कथा तस्य सुषुप्ते तत्प्रामाण्यादज्ञाननिरसनव्यसनस्येति | 


अत्र पृच्छामः - कः खल्वेवं वदेत्‌ ? अवस्थात्रयपरीक्षणेन शुदात्मानं 
सम्यगवगतवानाहो बुभुत्सुरिति | नाद्यः, प्रमाणादिव्यहारस्य' ° ज्ञानादूर्ध्वं 
मनभ्युपगमात्‌ | न हि वेदान्तिनये ज्ञानिनः प्रमाणबलेनैकात्म्यनिश्चय 


१२७. न ह्यात्मस्वरूपाधिगमे सति पुनः प्रमाणप्रमेयव्यवहारः सम्भवति || --गी. भा. 
९-६9 


खण्डः) प्रमाणवाक्योपन्यासाय भूमिका १७७ 
इत्यङ्कीक्रियते, नित्यचैतन्यस्वरूप ˆ आत्मानपक्ष्येव प्रमाणामात्मनैवात्मानं 
वेत्तीत्यङ्धीकारात्‌ | न चैकस्य कर्मकर्तृत्वप्रसङः | अविषयस्य नित्यावि- 
कारिणः प्रकाशे कर्तृत्वाद्यपेक्षाभावात्‌ | अथ बुभुत्सोरेव प्रश्न एष 
प्रमाणस्य सुषुप्तावप्यलब्धप्रसरत्वात्कथं सम्भवद्युक्तिक श्रुतिप्रामाण्य- 
मवस्थात्रयप्रक्रि यायामिति | अत्रोच्यते - न तावत्मरमाणस्य प्रामाण्य- 
मवस्थात्रयव्यापित्वकृतं कि तु बाधशद्काकलङ्ुशून्यविषयसमर्पणकृतम्‌ | 
न च नास्त्यत्र विषयसमर्पणम्‌ | न ह्यत्र श्रुतिज्ञापितेऽर्थ संशयविपरीतप्रत्ययौ 
जायेते | अनवबोधकत्वं तु दूरापेतम्‌, ज्लाप्यस्यात्मनो नित्यावबोधस्व- 
रूपत्वात्‌ | न च प्रमाणान्तरसाहाय्यमपेक्ष्यतेऽत्र `` विषयनिश्चये | यथा 
हि ““ नद्यास्तीरे फलानि सन्तीति" वाक्यश्रवणानन्तरं प्रत्यक्षापिक्षा, तथा- 
त्रापि शुद्धात्मबोधकवाक्यश्रवणानन्तरमपि नापेक्षितं मानान्तरगवेषणम्‌ | 
प्रत्यक्षादिविषयवद्वयवधानान्तसितत्राभावादात्मनः || 


यदप्याहुः केचित्‌- श्रतेः प्रामाण्येऽभ्युपगम्यमाने नास्ति त्वदुक्तावस्था- 
त्रयचिन्ताया अवसरः | अतोऽवस्थात्रयपरीक्षां विना नैव प्राणान्‌ धारयित 
शक्नोषि चेत्‌, तहिं त्यक्तव्या श्रुतिप्रामाण्यप्रत्यशेति | तदप्येतेन परिहतम्‌ | 
श्रतेहिं प्रामाण्यं न श्रुतित्वेन, कथं तहिं नित्यसिद्धात्मस्वरूपावबोधक- 
त्वेनेति पूर्वमेव प्रोक्तम्‌ | तस्माद्यः श्रुतिबोधिततत्त्वमस्यादिवाक्यज्ञानार्थ 


१२८. तेनात्मस्वरूपेणाजेन ज्ञानेनाजं सेयमात्मतत्त्वं स्वयमेव विबुध्यतेऽवगच्छति 
नित्यप्रकाशस्वरूप इव सविता || मां. का. भा. ३-३३ 

१२९. नातः स्याद्धावनापेक्षा नापि मानान्तर प्रति | 

अलौकिकत्वाद्रोधस्य ततश्चावगमात्मनः || 

बोधे हि लौकिकेऽपेक्षा परतोऽवगतौ तथा || तै. वा. २-६०८, ६०९ 


१७८ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
सकृच्छवणमात्रेण शक्नोत्यपरोक्षयितुम्‌, तं पुरुषधौरेयं प्रति नैवाद्विया- 
महेऽ वस्थात्रयपरीक्षां कृत्यान्तरं वा | यथोक्तम्‌ - सर्वमात्मेति वाक्यार्थ 
विज्ञातेऽस्य प्रमाणतः | असत्त्वे ह्यन्यमानस्य विधिस्तं योजयेत्कथम्‌ 
(उ. १८-२२४) इति | असत्त्वे ह्यन्यमानस्य - आत्मनोऽन्यस्य 
प्रमाणस्येत्यर्थः | उपलक्षणमिदं प्रमेयादेः | श्रुते प्रामाण्यमीद्शमेव 
खल्वभीष्टमद्रैतवादिनां यत्ममाणप्रमेयादिव्यवहारहीनमात्मानं वेदयित्वा 
स्वस्यापि प्रमाणत्वबाधनमिति “ | यस्तु संशयादिप्रतिबन्धवशान्न 
शक्नोत्यपरोक्षयितुं तं प्रत्यात्मस्वरूपविज्ञानार्थमिष्यते प्रक्रियाचिन्तेति 
सर्व निर्मलम्‌ || 


सुषुपतरविद्यासंसर्गाभावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ 


१४५. अविद्यावाक्यानां तद्विशेषरूपप्रतिपादने नास्ति व्यापार - 
अत्र चोदयन्ति - अन्यद्युष्माकमन्तरं बभूव (ऋ. १०-८२-७) नीहारेण 
प्रावृताः (ऋ. १०-८२-७) अनृतेन हि प्रत्यूढाः (छां. ८-२३-२) तेषां 
सत्यानां सतामनृतमपिधानम्‌ (छां. ८-२३-२५) त इमे सत्याः कामा 
अन॒तापिधानाः (छां. ८-२३-१) अनीशया शोचति मुह्यमानः (मं. २- 
१-२) न तं विदाथ य इमा जजान (ऋ १०-८२-७) तथान्ये परिमुह्यमाना 
(श्वे. ६-१) इत्यादिभिः श्रुतिभिः प्राप्तसानानां चेतनानामेवाज्ञत्वोक्तेर्ना- 
ध्यासरूपैवाविद्या, केवलान्तकरणाश्रयत्वप्रसङ्कात्‌ | सति सम्पद्य न 


१३०. शास्त्रं त्वन्यं प्रमाणम्‌ | प्रमातृत्वं ह्यात्मनो निंवर्तयत्यन्त्यं प्रमाणम्‌ | निवर्तयदेव 
चाप्रमाणीभवति स्वप्रकालप्रमाणमिव प्रबोधे || गी. भा. २-६९ 


खण्डः) सुषुपेरविद्यासंसर्गभिावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ १७९ 
विदुः सति संपाद्यमह (छां. ६-९-२) इति सुपावन्तःकरणमुखमनव- 
लोकयन्त्यामप्यविद्यासद्धावं श्रावयति | अतः श्रुतिप्रामाण्यान्मन्यामहे 
मिध्यास्ञानादिव्यतिरिक्तमेव भावरूपं किज्चिदस्त्यावरणमात्मनीति | 
स्मृतयश्च - तेन मुह्यन्ति जन्तवः (गी. ५-१५), नीहारेण ह संवीतः 
शिश्नोदरपरायणः | जात्यन्ध इव पन्थानमावृतात्मा न बुध्यते || (मो. 
ध. २६८-२७) इति | अतोऽध्यासव्यतिरेकेण चिदाग्रिता काचिदविद्या- 
स्तीत्यभ्युपगन्तव्यम्‌, श्रुतिस्मृतिप्रामाण्यादिति || 


नैतत्सारम्‌, शब्दस्य यथाप्रसिद्धात्मविषयत्वात्‌ कर्मविधायकवाक्य- 
वत्‌ | यथा हि विधिशास्त्रं कर्माणि विदधत्कर्मविधिविषयसत्यत्वप्रति- 
पादनेऽपि व्याप्रियत इति नोपेयते, विधानेनैवोपक्षीणत्वात्‌ | तद्रदत्राप्य- 
ज्ञानोपदेशकं वाक्यं ्ञाननिवर्त्यसूचनेनैवोपक्षीणम्‌, तस्याज्ञानस्वरूपाश्रय- 
विषयादिप्रतिपादनेऽपि व्यापारो नाङ्ीकार्य इति युक्तमुत्पश्यामः | अन्यथा 
हि कर्मोपासनाविधिवाक्यैरेव दवैतमपि प्रतिपादितं स्यादिति जितं द्ैत- 
वादिभिरिति || 


१४६. सति सम्पद्येत्यादिवाक्यं नाविद्यायां प्रमाणम्‌, अतत्म- 
करणत्वात्‌ - ननूक्तमत्र विशेषनिर्धारणे कारणम्‌ | यद्यपि अन्यद्युष्माकम्‌ 
(ऋ. १०-८२-७) इत्यादिवाक्यानामविद्यासामान्यबो धकत्वम्‌ 
तथाप्यन्तःकरणसंसर्गरहितायामप्यविद्यासद्धावं श्रावयति - सति सम्बद्य 
न विदुः (छां. ६-९-२) इति | तेन मन्यामहे मिथ्या्चानादिव्यतिरिक्तिमेव 
भवितुमर्हत्यज्ञानमितीति || 


नैतद्युक्तम्‌ | सति सम्पद्य न विदुरितीयं श्रुतिर्नाविद्यासद्धावपराः, किं 


१८० मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
तु सदात्मनोरेकत्वोपपाद॑नपरा | कथम्‌ ? उदालको हिं श्वेतकेतुं 
पुत्रमेकत्वप्रतिपत्तये सुषुपौ सम्पत्तिमावेदयन्‌ स्वपितिशब्दनिर्वचनेनैव 
स्वात्मन्यप्ययो गम्यते इति प्रस्तूय, शकुनिदृष्टान्तेन मनउपाधिकस्य जीवस्य 
सुप्तौ प्राणशब्दोपलक्षितब्रह्याश्रयत्वमुक्त्वा अशनायापिपासाशब्दयोनिर्वच- 
नेनापि सच्छन्दबोधितब्रह्यमूलत्वमेव गम्यतेऽस्योपाध्यात्मन इति निर्वाह्य, 
पुनरपि वागादिक्रमेण परस्यां देवतायां स्वरूपभूतायामेव सुषुप्तौ 
सम्पत्तिमत्रवीत्‌ | श्वेतकेतुः पुनर्यद्येवं सत्सम्पत्तिः सुषुप्तौ, कस्मादस्मा- 
भिस्तथा न विज्ञायत इत्याशङ्य प्रकारान्तरेण तस्यैवोपदिष्टर्थस्य विशेषेण 
ज्ञापनं प्रार्थयामास | उदालकस्तु सदात्मप्रतिज्ञानाभावे हेतुरेकत्वमेव, 
नानात्वमेव हि विशेषविज्ञानहेतुरिति मधुरसदृष्टान्तोपन्यासेन तामाशङ्क 
पर्यहार्षीत्‌ | एवमेवोपरिादपि जीवस्य विशुद्धात्मस्वरूपतायां तत्तदा- 
शद्खापनयनाय दृष्टान्तप्रणयनं करिष्यतीत्यात्मैक्यपरमेवेदं प्रकरणमिति 
निश्चीयते | तद्यदीदृशप्रकरणस्थमपि वाक्यं सुषुपाविद्यासद्रावपरत्वेन 
वित्रियेत ततो वाक्यभेद एव प्रसज्यते || 


१४७. सुषुप्तौ सत्सम्पत्तः सम्पूर्णता नास्तीति शङ्ा तत्परिहतिश्च- 
अत्राह - सति सम्पद्येति वाक्यं न सदात्मनोरेक्यपरं भवितुमर्हति, स्वप्नान्तं 
मे सौम्य विजानीहि (छां. ६-८-१) - इत्युपक्रमवाक्ये प्राप्तमेव 
सत्सम्पत्तिमनूद्य न विदुसित्यविद्योपन्यासात्‌ | इदमुक्तं भवति - यदा 
ह्ययं जीवो जागसितस्वप्रौ विहाय सुषुप्तं गतो भवति तदा स्वात्मनि सद्रूपे 
सम्पन्नो भवति | यावता स्वस्मित्नेवापीतो भवति तेन स्वपितीत्याचक्षत 
इति | यदि स्वस्मित्नपीतस्त्हिं कि कारणं यथात्मनं न जानीत इत्याशङ्न्य 


खण्डः) सुषुपतेरविद्यासंसर्गाभावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ १८१ 
सति सम्पद्य न विदुसित्यविद्याबोधकं वाक्यम्‌ | सुषुपौ भावाविद्यासत्त्वान्न 
सम्पूर्णं लीन एव स्वात्मनि, कथं तर्हि, जागरितस्वप्रगतविशेषोपा- 
ध्यभिमानविगमाल्लीन इत्युपचर्यते | यथाह स्म भाष्यकृत्‌ - सुषुप्ाव- 
स्थायामुपाधिकृतविशेषाभावात्‌ स्वात्मनि प्रलीन इव (सू. भा. १-१- 
९) इति | तथा चात्यन्तिकविलयाभावादृष्टान्त एवायम्‌ | दार्णत्तिक 
चोत्तरत्र वक्ष्यति - एवमेवेहाचार्यवान्‌ पुरुषो वेद, तस्य तावदेव चिरं 
यावन्न विमोष्येऽथ सम्पत्स्ये (छां. ६-१४-२) इति | तस्मादविद्याबोधक- 
मेवेदं वाक्यमिति || 


तदसत्‌ | स्वं ह्यपीतो भवतीति स्वपितिशब्दप्रवृत्तिनिमित्तं समर्पयद्वाक्यं 
स्वाप्ययस्य कात्स्यत्वाकात्स््यत्वान्यतरविधायकमित्यत्र मानाभावात्‌ | 
भाष्यकारीयं च वचनमुदाहतं भवदनिष्टप्रसञ्जकम्‌ | कथम्‌ ? स्वात्मनि 
प्रलीन इव (सू. भा. १-१-९) इत्यौपाधिक एव लयो न तु पारमाधिक 
इति हि सूचयति | तदभावाधिकरणभाष्यस्थं च वाक्यमत्रानुकूलतसम्‌ - 
अपि च न कदाचिजीवस्य सत्सम्पत्तिरनास्ति, स्वरूपस्यानपायित्वात्‌ | 
स्वप्रजागरितयोस्तुपाधिसम्पर्कवशात्‌ पररूपापत्तिमिवापेक्ष्य तदुपरमात्‌ 
सुषुते स्वरूपापत्तिर्वक्ष्यते (सू. भा. ३-२-७) इति हि तत्र विस्पष्टमेवोक्तम्‌ | 
अतः सिद्धं स्वभावसिद्धसद्रूपत्वमेव श्रत्यात्र विशेषोपाधिविलयमपेक्ष्य 
सत्सम्पत्तिवाचोयुक्त्या बोध्यत इति | तस्मान्नाविद्यावादस्य मनागप्यत्राव- 
काशः || 


१४८. न विदुरिति वेदनाभाववाचिना शब्देन न भावाविद्या बोध्यते- 
इतश्च श्रुतावस्यां नास्ति भावाविद्याप्रत्याशा | सति सम्पद्य न विदुरिति 


१८२ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
हि वेदनाभावमात्रमत्र बोध्यते | तत्क थमसति वाक्यान्तरे भावाविद्यायामियं 
श्रतिः प्रामाण्यमश्नुवीत ? ननु वेदनाभावो गमयिष्यत्यविद्याम्‌, वेदनाभावे 
हि हेतुरविद्येति | न, वेदनाभावे हेतुरेकत्वमेवेति श्रुत्या सदृष्टान्तं बोधनात्‌ | 
श्रत्यन्तरसंवादाच्च | अविद्यास्वरूपनिर्धारणार्थ प्रवृत्ता हि बृहदारण्यक- 
श्रति्जाग्रतस्वप्रप्रविवेकेन कामकर्मविमुक्तत्वमुपपाद्य ततः सुषुपिमुपन्यस्य 
प्रियसम्परिष्वक्तस्त्रीदृष्टान्तेन प्राजेनैकीभूतस्यात्मनो बाह्यान्तरवेदनाभावे 
तत्रैकत्वमेव' ` हेतुरित्याह | एवमेवायं पुरुषः प्राज्ञेनात्मना सम्परिष्वक्तो 
न बाह्यं किञ्चन वेद नान्तरम्‌ (ब्‌. ४-३-२१) इति | उत्तरत्र च 
द्वितीयवस्त्वभावादेव वेदनाद्यभाव इति न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्य- 
द्विभक्तं यत्‌ पश्येत्‌ (बृ. ४-२३-२३) इति वचनेन स्पष्टीकरोति | 
तस्मान्नाविद्यागमकमवेदनम्‌ | न च लिङ्धान्तरं पश्यामः || 


१४९. श्रुत्यपितन्यग्रोधनीजद्ष्टान्तादप्येवं गम्यते - किञ्चान्यत्‌ - 
यद्यपि प्रत्यस्तमितसर्वविशेषं सुषुप्तावात्मतत्त्वं विशेषविज्ञानेन नानुभवार्हम्‌, 
तथाप्यतीद्रियत्वादेव तस्य ज्ञानाभावो न तु विशेषस्येवानृतस्वरूपत्वात्‌ | 
यस्मात्मरकारान्तेणाचार्योपदेशजनितज्ञानेन `` साक्षात्कारार्हमेव भवतीति 
न्यग्रोधबीजजलविलीनलवणदृष्टान्तोपन्यासः, स एषोऽणिमैतदात्म्यमिदं 
सर्वं तत्सत्यं स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो (छां. ६-८-७) इति च 
श्रवणम्‌, इत्येतदुभयमपि सुषुप्यवस्थायां शुद्धात्मानं प्रतिजिग्राहयिषतः 
स्त्रीपुदृष्टान्तवच्च स्यात्तदेतत्मतिपाद्यते || ब॒. वा. ४-३-१३१० 


१३२. लवणाणिमवदिन्ियैरनुपलभ्यमानमपि जगन्मूलं सदुपायान्तरेणोपलब्धुं शक्यते || 
छां. भा. ६-१३-६ 


खण्डः) सुषुपेरविद्यासंसर्गाभावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ १८३ 
सङ्च्छते न तु विपरीतवादिनः | प्रतिपक्षे ह्यविद्यावृतत्वेनैवात्मतत्त्वं सुषुप्तौ 
नानुभूयत इत्यवक्ष्यत्‌ | न पुनः सृक्ष्मत्वादिति || 


स्यान्मतम्‌ - सम्पत्तिर्नाम न सर्वथेक्यं कि तु तादात्म्यमेव, तादात्म्यं 
च यत्किज्िद्धेदसहितोऽ भेदः | जागसितिस्वप्रयोरिव स्फुटतरविक्षेपो 
नास्तीत्येतावता हि स्वरूपसम्पत्तिवचनपिति | मैवम्‌, उक्तदृषटान्तप्रणयन 
प्रयासस्य श्रुत्या सृक््मत्वाख्यानस्य च वैयर््यापातात्‌ | स्वाप्ययसम्पत्त्यो 
(ब्र. सू. ४-४-१६) इत्यादौ सम्पत्तिशब्दस्य के बल्ये प्रयुक्तस्य 
निरुपचरिताभेदे वृत्तिनस्तीति वदितुमयुक्तत्वाच्च | अत एव सुषुप्तौ 
सत्सम्पत्तिर्दष्टान्तार्थैव, नात्यन्तिकीत्येतदप्ययुक्तम्‌ | उक्तरीत्या वाक्य- 
विशेषस्य सिद्धान्त एवाञ्जस्यात्‌ | 


१५०. सुषुपादुत्थानं श्रुत्या किमर्थ श्राव्यते 2 कथं तर्हिं सुषुपौ 
निरुपचरितसत्सम्पत्तौ सत्यां पुनः प्रबोधे यथापूर्वमाविद्यकस्वरूपप्रापिः 
श्राव्यमाणा सङ्च्छत इति | उच्यते - सदात्मतां स्ञात्वा सत्सम्पत्ति गच्छतो 
मुक्तिः, न त्वज्ञात्वेति वक्तुं सुषुप्ते व्याघ्रादीनामात्मभावं जागरिते च 
स्वाज्ञानभावितस्वरूपप्रापतिं “च श्रावयति | अस्यामेवोपनिषद्यष्टमाध्याये 
अथ य एष सम्प्रसादोऽ स्माच्छरीरात्समुत्थाय (छां. ८-२३-४) इत्यादिना 
ज्ञानिनं * सम्प्रसादशब्देनानृद्य पर॑ज्योतिरुपसम्पद्य (छां. ८-३-४) 
१३३. यस्माच्यैवमात्मनः सद्रूपमज्ञातवैव सत्सम्पद्यनते | अतस्त इह लोके यत्कर्मनिमितत 
यां यां जाति प्रपन्ना आसुर्व्याघ्रादीनाम्‌............. | छां. भा. ६-९-३* १३४. सुषुप्तिकाले 
स्वेनात्मना सता सम्पन्नः सन्‌ सम्यक्‌ प्रसीदतीति जाग्रत्स्वप्रयोविषयेन्द्रिय- संयोगजातं 


कालुष्यं जहातीति सम्प्रसादशब्दो यद्यपि सर्वजन्तूनां साधारणः | तथाप्येवंवित्स्वर्गं लोकमेतीति 
प्रकृ तत्वात्‌, एष सम््रसाद इति सन्निहितवद्यत्ननिशेषात्सः......... ॥ छा. भा. ८-३-४ 


१८४ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
इत्युक्तिरेवमेवार्थवती भवति | अहरहर्वा एवंवित्स्वर्गं लोकमेति (छा. 
८-३-२३) इत्युपक्रम्य नैतं सेतुमहोरात्रे तरतो न जरा न मृत्युर्न शोको न 
सुकृतं न दुष्कृतं सर्वे पाप्मानोऽतो निवर्तन्तेऽपहतपात्मा येष ब्रह्मलोकः 
(छां. ८-४-१) इति प्रत्यक्षवदभिवर्णनं सर्वमर्थवादतां नीतं स्यात्सुषुप्ति- 
श्चेदविद्यायुता | तस्मान्नैतदपेक्षितव्यं सति सम्पद्येति वाक्यमविद्याप्रति- 
पादकमिति | तस्मादसदेवैतदुच्यते सुषुप्ावन्तःकरणरहितायामप्यवस्थाय- 
मविद्यासद्धावं श्रावयन्ती श्रुतिभावाविद्यायां प्रमाणम्‌, श्रुत्यन्तराणि च 
चेतनानामज्ञानश्रावकाणि तत्र मानमिति ॥ 


१५१. कै वल्यश्रुतिवचनम्‌, तुरीयस्थानवर्णनम्‌, सुषुतिनिन्दावचनं 
च भावाविद्याप्रापकमिति शङ्का - ननु चास्त्येव श्रुत्यन्तरं सौषुपाज्ञान- 
प्रतिपादकम्‌ | सुषुपिकाले सकले विलीने तमोऽभिभुतः सुखरूपमेति | 
(के. १३) इतिं शुद्धात्मनश्च सुषुप्तव्यतिखितिस्थानवत्त्वबोधकानि वचनानि 
पर्शतं विद्यन्ते | न प्रज्ञानघनं न प्रजं नाप्रज्षम्‌ (मां. ७) इति प्राज्ञविषय- 
प्रस्ानघनत्वादिप्रतिषेधपूर्वक तुरीयोपदेशः, एवमेवैष सम्प्रसादोऽस्मा- 
च्छरीरात्समुत्थाय परज्योतिरुपसम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते (छां. 
८-१२-३) इति सम्प्रसादशब्दोदितसुषुप्तस्यापि कारणशरीरभूताया 
अविद्यायाः समुत्थानश्रवणम्‌, अत ऊर्ध्वं विमोक्षायैव ब्रूहि (बृ. ४-३- 
३३) इति सुषुपोपन्यासात्परमपि प्राग्वदेव जनकस्य प्रश्नः, इत्यादिवचनानि 
सुषुप्तातिरिक्तिं स्थानं स्पष्टं प्रतिबोधयन्ति | अपि च सुषुप्तस्थानं 
लयलक्षणाविद्याविशिष्टमिति तत्र तत्र गर्हितं श्रुत्यन्तेषु स हाप्राप्यैव 
देवानेतद्भयं ददर्श, नाह खल्वयमेवं सम्प्रत्यात्मानं ज्ञानात्ययमहमस्मीति 


खण्डः) सुषुपतरविद्यासंसर्गाभावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ १८५ 
नो एवेमानि भूतानि विनाशमेवापीतो भवति | नाहमत्र भोग्यं पश्यामीति | 
(छां. ८-११-१) इन्द्रः खलु सुषुप्तादन्यमात्मानं बुभूत्सुः पुनरपि 
पञ्चवर्षाणि ब्रह्मचर्यमुवासेति श्रूयते | तत ऊर्ध्वमुत्तमपुरुषसंितं प्रनापति- 
स्तुरीयमात्मानमस्मा उपदिदेशेति च | यत्सत्यं तत्र ततर श्रत्यन्तेषु सुषुप्तस्यापि 
क्वचिच्छद्धरूपता बोध्यत इवेति तथापि तद्राक्यान्तरस्य निरवकाशस्या- 
वैयर्थ्याय ` ` दैताग्रहणदृष्टान्तत्वेनैव “ क थच्चिन्नेयम्‌ | उक्तं हि 
भाष्यकारेण बृहदारण्यके - तच्चैतत्सर्व विमोक्षपदार्थस्य दृष्टान्तभुतम्‌ 
(व्र. भा. ४-३-२४) इति | तस्मात्सुषुप्ेऽविद्याबोधक वाक्यानां सत्त्वात्‌, 
सुषुपतव्यतिरिकिणैव शुद्धात्मस्थितेः सुषुपिनिन्दापूर्वकमुपदेशात्‌, सुषुपब्रह्म- 
वादिनीनां श्रुतीनामन्यार्थत्वसम्भवाच्च मन्यामहे नात्यन्तमविद्यादोष- 
विनिर्मुक्तं सुषुपस्थानमिति | अतः कथं नागमिकः सुषुप्ताविद्यावाद इति || 


१५२. ' सुषुपिकाले' इत्यस्य वाक्यस्य तात्पर्यम्‌ - तदेतत्सर्वम- 
समीक्षिताभिधानम्‌ | तथा हि - यत्तावदुच्यते सुषुप्तिकाले (कै. १३) 
इत्यादिवाक्यमविद्याबोधकमिति | तदसत्‌ | कथम्‌ ? आत्मानमरणिं 
कृत्वा प्रणवं चोत्तरारणिम्‌ | ज्ञाननिर्मथनाभ्यासात्‌ पापं दहति पण्डितः 
(के. ११) इति ज्ञानाभ्यासः प्रस्तुतः | अन्ते च - मय्येव सकलं जातं 
मयि सवं प्रतिष्ठितम्‌ | मयि सर्वं लयं याति ताद्रह्यादयमस्म्यहम्‌ (कै. 
१९) इत्यद्वितीयब्रह्यात्मज्ञानमेवोपसंहरिष्यते | तत्कथपिहैवाकस्मादन्तराले 
भावाज्चानोपदेशः सङ्च्छेत ? अथ मन्यसे - यथाभूतार्थवादानां प्रधानपर- 


१२३४अ. ' निरवकाशस्य वैयर्थ्याय' इति प्रथममुद्रणे || 
१३५. "दवेतग्रहणदृष्टान्तत्वेनैव" इति प्रथममुद्रणे || 


१८६ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
त्वेऽपि स्वार्थपरता न दोषाय, तथेहापि सौषुप्तभावाविद्यासद्धावप्रत्यायने 
न कोऽपि दोषः | तमोऽभिभूतं स्वं विषयं द्वारतः प्रतिपादयत्मधानभूत्ञाना- 
भ्यासेऽपि वाक्यान्तरार्थे तात्पर्यवद्धविष्यतीदं वाक्यमित्यविरोध इति | 
तदपि मनोरथमात्रम्‌ | प्रमाणान्तराविरोधेनैव ह्यवान्तरवाक्यार्थो विद्यमान 
इति कल्प्यते | अत्र तु विद्यमानवादे आश्रीयमाणे प्रधानभूत एवार्थो 
बाध्येत | यतः सुषुप्तावपि यदि विद्यमानता भावाविद्यायाः, तदा 
तनिवृत्तिबोधक-वाक्यान्तरस्याभावात्तात्पर्यतो विवक्षितं ब्रह्यात्मैकत्वमेव 
पीड्येतेति वृद्धिमिच्छतो मूलविनाशः || 


अपि च सुषुपिकाले तमसाभिभवनमव्र विधीयत इति कथमध्यवसितो 
भवान्‌ 2 न हि सुषुप्िकाल एव जीवस्तमसाभिभूयते जागसिि तु शुद्ध 
एवेति मन्यन्ते भवदीयाः | ननु यद्यपि समानमविद्याभिभूतत्वमवस्था- 
त्रयेऽपि | तथापि सुषुप्ते विक्षेपांशापहारेणावरणबीजरूपेणावशेषोऽस्ति 
विशेषः | तमशब्देन चात्रावरणस्वरूपमेव विवक्षितम्‌ सुषुतिकाले सकले 
विलीने (के. १३) इति विशेषणदर्शनात्‌ | अतो मत्पक्षे सुतरामुपपद्यते 
विधानमिति | एतदपि न परिशुध्यति | सुषुप्तिकाले इत्येतद्धि सकले 
विलीने इत्यनेन सम्बध्यते, आनन्तर्यात्‌ | न “' तमोऽभिभूतः' ' इत्यनेन | 
तेन हि सम्बन्धे तमसाभिभूयते सुखरूपं चैतीत्युभयपरत्वं वाक्यस्य 
प्रसज्येत | न हीदं वाक्यमात्मनः सुषुिकाले तमोभिभूतत्वं प्रतिपादयिष्या- 
मीति प्रवृत्तम्‌, कि तर्हि, सर्वमलवजितं रूपं दर्शयिष्यामि यथास्याद्रयत्रह्म- 
स्वरूपता प्रतिपादिता स्यादिति | तदयं वाक्यार्थः - योऽयं तमोऽभिभूतो 
जीवः स स्वव्यतिर्ति सकलेऽपि विलीने सतिं सुषुपौ नानात्वस्याभावात्त- 


खण्डः) सुषुपेरविद्यासंसर्गाभिावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ ९१८७ 
दध्यासप्रयुक्तं दुखं परित्यज्य नैजं सुखरूपमेतीति || 

१५३. सौषुपसुखे विचारः - अत्र मन्यन्ते केचित्‌ - नास्ति किल 
सुषुपे सुखरूपत्वमात्मनः, तत्राविद्यासंवलितत्वादात्मनः, सुखस्वरूपत्वे 
मानाभावाच्च | न च सुखमहमस्वाप्समितिं परामर्शस्तत्र मानत्वं व्रजति | 
तत्र सुखमिति न विषयपरामर्शः | सुखमिति विषयश्चेदभविष्यद्विशेषतः 
तत्स्मरणमभविष्यत्‌ | न त्वेतदस्ति | प्रत्युत न किञ्चिदपि चेतितं मयेति 
परामर्शोऽस्ति | न चं सुपोत्थितस्य गात्रलाघवादिना लिङ्धन तदनुमीयत 
इति साम्प्रतम्‌ | यस्मादनुभूतश्चे्‌ स्मर्येत किं तत्र लिङ्धेन ? गात्रगौरवादिरपि 
क दाचिद्धवतिं | तेनायं न भवत्यनुमापकमित्यपि बोध्यम्‌ | तस्मान्नास्ति 
सुखरूपतेत्यतो दुश्खाभावे सुखत्वोपचार इतिं | अपरे तु मेनिरे - दुखाभावो 
विद्यमानोऽपि न शक्यतेऽनुभवितुम्‌ | तस्मान्नायं पक्षः समीचीनः | कथं 
तहिं सुखपरामर्शोपपत्तिरिति चेत्‌ | किमत्र कथम्‌? सम्भवत्येव हि 
सुखानुभवः | यत्तूक्तं सुखमविद्यावृतं नानुभवपदवीमारोदुमर्हतीति | 
तदयुक्तम्‌, साक्षिचैतन्यांशस्यानावृतत्वात्‌ | ननु जागरिते तर्हिं 
तस्यानवभासः कितनिबन्धनः ? न सर्वथानवभासस्तत्रापि | मिथ्याज्ञान- 
विक्षिप्ततया तु न स्पष्टमवभासत इत्येतावानविशेषः | अतो न दुश्खाभा- 
वोऽनुभूयते सुषुप्ते | नाप्ययं परामृश्यते सुपोत्थितेन | सुखमेव त्वनुभूतं 
स्मर्यमाणं स्वविरोधि दुःखाभावं गमयत्यर्थापत्त्या, यदि दुश्खमभविष्यत्‌ 
सुखानुभवो नाभविष्यदिति | ननु सुखानुभवस्य साक्षिचैतन्यस्याविनाशिनः 
संस्काराभावे कथं तदनुस्मरणं स्यात्‌ ? शृणु | अज्ञानगतचैतन्याभास- 
जन्मोपाधित्वात्सुखानुभवस्य, अज्ञानस्य चावस्थाभेदेन चैतन्याभासानां 


१८८ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
भिन्नत्वात्तदप्यवकल्पते | एवं चं चैतन्याभासजन्मनाशोपपत्तेरसान- 


विशिष्टाश्रयस्यात्मनः सुखानुभवः सुषुप्ते, तत्स्मरणं च जागरिते भवत 
इति || 


तदेतन्मतद्वयमप्यसारम्‌ | सुपोत्थितस्मरणबलेन सौषुपिकानुभवा- 
नुमानस्यायुक्तत्वात्‌ | दशितं चैतद्यथा तथा भावाज्ञानपरामर्शपराकरणाव- 
सरे | स्मरणस्य नियतमनुभवपूर्वत्वाभावात्‌, सुषुप्ते चानुभवविशेषस्या- 
सम्भवादयं स्मरणाभासो विकल्प एवेति | अभ्युपगम्यापि स्मरणत्वं 
ब्रूमः - सुखमस्वाप्समित्येव परमार्शो न तु सुखमन्वभूवमिति | अतोऽव- 
गम्यते न सुखमिति विषयः, किं तहिं निद्राविघातकसामग्रयभाव एवेति | 
ननु नायमभावोऽनुभूतचरः, कथं स्यादयं परामर्शविषयः ? न ब्रूमो 
वयमभावोऽनुस्मर्यत इति | कथं तहिं यदि निद्राप्रतिबन्धकारणमभविष्यत्‌ 
तहिं नूनमभविष्यन्मध्ये मध्ये विशेषविज्ञानम्‌ | यन्न किज्चिदप्यचेतये, 
तद्रम्यते न जागरांबभूवाहं कि तु गाढं प्रसुप्त एवेति सुषुप्तविघातकसामग्रय- 
भावानुमानमेतदिति | ननु नायं जामाता, कस्तर्हि 2? दुहितुः पतिरेवेत्युक्ति- 
मनुहसत्ययं प्रलापः | न ह्यनुभूतचरो विशेषविज्ञानाभावः, स एव कुतः 
अवसीयते यद्रलात्सुषुपिविघात ` कारणसामग्रयभाव उपपाद्ेतेति चेत्‌ | 
अहो तर्ककुशलता | सुषुिरित्यवस्थामभ्यजानन्तो विशेषविज्ञानाभावे 
विप्रतिपद्यन्त इति | सर्वविधविन्ञानाभाव एव खलु सुषुप्िरित्यभ्युपगम्यते, 
तस्मात्सुखमस्वाप्समिति क्रि याविशेषणमेवेति ज्ञेयम्‌ || 


१५४. सुखरूपमेतीत्यस्यार्थः - कथं तहिं सुखरूपमेतीति श्रुतिः ? 


१३६. “ विघात" इति तुरितं प्रथममुद्रणे || 


खण्डः) सुषुपेरविद्यासंसर्गाभावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ १८९ 
न दुश्खाभावो न च सुखानुभवोऽभ्युपगम्यते, नापि सुखशब्दार्ह सुषुपे 
वस्त्वन्तरं पश्यामः | बाढम्‌ | अत एव सुखरूपमात्मन एवेति निश्चीयते | 
ननु कथं सुखरूपमेतीति सुखावाप्तिवचनम्‌, न हि स्वरूपमेवाप्यते | 
मैवम्‌ | स्वाप्ययवदुपपत्तेः | यथा खलु नित्यं स्वस्वरूप एव तिष्ठन्नात्मा 
जागरितादावुपाधिगतविशेषात्स्वरूपविभ्रष्ट इव, सुषुप्तौ पुनः सकलोपाधि- 
विगमात्‌ स्वरूपे विलीन इव च तदपेक्षयैव स्वं ह्यपीतो भवति (छां. ६- 
८) इति श्रुतिः | एवमेव सदा सुखरूप एव सन्‌ सुषुपौ विक्षेपकाभावा- 
त्सुखरूपमेतीत्युच्यते, ततो न विरोधः | न चैवं शङ्ावादिमतादविशेषः, 
तस्यापि साक्षिचैतन्यसुखस्य नित्यं वर्तमानस्यैव निद्रायामप्यङ्खीकारादिति 
वाच्यम्‌ | तस्य निद्रायां भावान्ञानतद्रतचैतन्याभासप्रयुक्तसुखानुभवो, 
जागरिते तत्परामर्शश्चेत्यभ्युपगमः | अत्र तु तदुभयमपि नाङ्ीक्रियत 
इति विशेषात्‌ | तदेवं तमोऽभिभूतः सुखरूपमेतीति श्रुतिर्न सुषुपे तमसः 
सत्वामाचष्टे, कि तु नानात्वाध्यासकृ तदुखपरित्यागपूर्वकमात्मनः 
स्वस्वरूपेणावस्थानमिति ` सिद्धम्‌| 


१५५. तुरीयावस्थायाः श्रुतिप्रतिपाद्यत्वाङ्खीकारेऽपि प्रतिवादिसम्मता- 
विद्यासिद्धिर्नास्ि - यत्पुनरुक्तं सुषुप्तावस्थादप्यात्मनो व्यतिरिक्तं 
स्थानान्तरगतं रूपं प्रतिपाद्यते श्रुतिष्विति | अत्रोच्यते - यदि तुर्यावस्था 
जागरितादिव्यतिरिक्ता श्रुत्या प्रतिपाद्यते प्रतिपाद्यतां नाम, किं तव तेन 
स्यात्‌ ? नन्विदमत्र स्यात्‌ | सुषुपात्मा भावाविद्यावृत एव, तुरीयात्मा तु 


न तथेति | यथाहुः - नात्मानं न परांश्चैव न सत्यं नापि चानृतम्‌ | प्राज्ञ 
१२७. यदपि तस्यामवस्थायां सुखमुक्तं तदप्यात्मन एव सुखरूपत्वविवक्षयोक्तम्‌ || - 
सू. भा. १-३-९ 





९१९० मूलाविद्यानिरसः (चतुर्थः 
किञ्चन संवेत्ति तुर्य तत्सर्वद्क्सदा (मां. का. १-१२) इति | 


अत्र पृच्छामः - यदि सुषुप्तादन्यत्तुरीयं स्थानं तहिं वक्तुमर्हसि कि 
तुर्यानुभववान्‌ कदापि जागत्यहिस्विन्नेति | यदि न जागतिं तत्कथं 
तस्यानुभवं विदन्तु जिज्ञासवः, को वा स्यादुपदेशकस्तदवस्थास्वरूप- 
स्येति 2 अथ जागतिं, तत्र को हेतुर्जागरणे तुरीयं स्थानं परित्यज्येति 
वक्तव्यम्‌ | न तत्र स्थाने भावाज्ञानसद्धावः, अनभ्युपगमात्‌ | न च 
कारणान्तरं सम्भाव्यते | ननु तुरीयावस्थायामप्यस्ति तिरोहितः कश्चिद- 
ज्ञानांशः सूक्ष्मतां गतः | स एवोत्थाने जगत्म्रतिभासहेतुर्भविष्यति | हन्त 
तर््यायातं तौल्यमेव सुपितुर्ययोः, उभयोरप्यज्ञानसत्त्वात्‌, उभाभ्यामपि च 
सकाशादुत्थानसाम्यादिति || 


ननु वैधर्म्यमप्यस्ति | सुप्यनुभवो सर्वप्राणभृत्साधारणः, न तन्मात्राधि- 
गमेनास्ति कस्यचित्संसारोपरमः | तुरीयानुभववतां तु निवृत्ताज्ञानकार्यत्वात्‌ 
तेषामेव ब्र्यज्ञानित्वमाज्जसमिति | अहो विस्मरणशीलता | यदि निवृत्ता- 
ज्ञानस्यापि तुरीयादुत्थानं सम्भवति | किग्रयोजनस्तहिं सुपतेरुत्थानमा- 
लिङ्खात्सोषुप्ताज्ञानानुमानप्रयासः ? 


अथेतत्स्यात्‌ - आशरीरपातमस्त्येव जगत्मतिभासनक्षममानं तुरीया- 
मवस्थानमनुभूतवतोऽपि | निर्दग्धस्थूलाज्ञानांशत्वादेव तु तस्य सुप्यनुभव- 
वद्ध्यो भेद इति | नैतदपि चारु, ब्रह्मज्ञानस्य मुख्यस्य कस्यचिदपि 
जीवतोऽसम्भवप्रसङ्कात्‌ | न चेष्टापत्तिरियं जीवन्मुक्तेर्गोणत्वाभ्युपगमादिति 
वाच्यम्‌ | मुख्यमुक्तौ प्रमाणाभावात्‌, युगपदेकस्मिन्‌ पुरुषे विद्याविद्ययो- 
रवस्थित्यसम्भवस्य पूर्व प्रद्शितत्वात्‌, भावाज्ञाने स्थूलसृक्ष्मांशद्रयसत्तवे 


खण्डः) सुषुपेरविद्यासंसर्गाभवे श्ुतिप्रामाण्यम्‌ १९१ 
प्रमाणाभावात्‌, अज्ञानाशवादस्याग्रे निरसिष्यमाणत्वाच | तदेवं तुरीया- 
वस्थायाः श्रुतिप्रतिपाद्यत्वाभ्युपगमेऽपि न भावाविद्यावादिनां कञ्चन 
लाभं सम्भावयामः || 


१५६. अवस्थारूपस्य तुरीयस्य नैव श्रुतिप्रतिपाद्यता ~ न च 
श्रुतिप्रतिपाद्यत्वमस्ति तुरीयस्थानस्य | माण्डूक्यश्रुतिस्ताकत्न सुषुपिव्यति- 
रिक्तिस्थानबोधनार्था, विश्वादीनामात्मनः पादत्रयत्वकथनेनैव तुरस्य 
व्यतिरिक्तित्वसिद्धेः | कल्पितप्राज्ञत्वनिषेधेनात्मस्वरूपक थनार्था त्वेषा 
श्रतिः | यथा हि ““रज्नुरेषा न सर्पः' ' इति वाक्ये सर्पप्रतिषेधस्तद्रदत्रापि 
‹*न प्रज्ञानघन! "मित्यादिवाक्ये कल्ितप्रा्ञत्वप्रतिषेधः || 


नन्वेवं प्राज्षवक्तेनसविश्वयोरपि कल्पितत्वाविशेषः | बाढम्‌ | तत्तु 
सुषुपौ निष्परपञ्चत्वदर्शनादेवावसेयम्‌ | ननु सर्वदा निष्मरपञ्च एवात्मा? 
सत्यम्‌ | न तु तत्पराग्दृशां जागरिताद्यवस्थाभिमानवतां शक्यावधारणं 
प्रातीतिकप्रपञ्चस्याभावो यत्र दर्शनक्षमः, तां सुषुप्तिमनुपन्यस्य “ | 
यत्सत्यं सर्वदापि निष््रपञ्चस्वभाव एवायमात्मेति तथापि प्रमात्रादयपेक्ष्य- 
मिथ्यादृष्टिदूषिताशयाः प्रतियन्ति जाग्रतस्वप्रयोरेव चैतन्यमस्ति न सुषु, 
सुषुसे न किज्चिदवेदिष्मेति सकलजनप्रसि द्धरिति | सुषुप्तावेव केवलम- 





१३८. अविद्याकामकर्मभिः संसारहेतुभिः संयुक्त एव स्वप्र इति न स्वमपीतो भवति | 
अनन्वागतं पुण्येनानन्वगतं पापेन, तीर्णो हि तदा सर्वान्‌ शोकान्‌ हदयस्य भवति (बु. 
४-३-२२) तद्रा अस्यैतदतिच्छन्दा (बृ. ४-२३-२१) एष एव परम आनन्दः (बृ. ४- 
३-३३) इत्यादिश्रुतिभ्यः | सुषुपर एव स्वं देवतारूपं जीवत्वविमिरमुक्तं दर्शयिष्यामीत्याह | 
छां. भा. ६-८-१ 


१९२ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
स्यात्मनः क्रि याकारकफलात्मकजगत्संसर्गाभावः, प्रबोधे पुनर्वास्तविक 
एव सम्बन्ध इति च | तदैपरीत्येन ` ` सुषुपतेऽप्यलुपचैतन्यतां प्रगोधेऽपि 
निष््रपञ्चतां च व्युत्पादयितुं श्रुत्या प्रतिज्ञायते जागसिाद्यवस्थापरोक्षणम्‌ | 
तत्र प्रपञ्चलेपाभावस्तावत्सुषुप्युपन्यासेनैव शक्योपपादनः | अतस्तन्मुखेन 
निष्प्रपञ्चतामवगमयित्वा प्राक्रल्पितां जागस्तिाद्यवस्थावत््वमपि श्रुतिनि- 
षेधति नान्तःप्रज्ञम्‌ (मां. ७) इत्यादिनेति श्लिष्यते | प्रपञ्चोपशमं शान्तं 
शिवमद्वैतं चतुर्थं मन्यन्त (मां. ७) इति निष्म्रपञ्चताया एवोपसंहाराच्चेयं 
श्रुतिरेवंपरेति निश्चीयते | एवं छान्दोग्येऽपि -एष सम्मरसादोऽस्माच्छरी- 
रात्समुत्थाय (छां. ८-१२-२) इति वाक्यं न सुषुप्तादन्यत्‌ स्थानमाचष्े | 
कि तहिं नात्मा देहेद्दरियमनोबुद्धिसङ्घात इति प्रतिपादयिष्यदशरीरतां 
सुषुप्तौ प्रसिद्धामनूद्य “ दर्शयत्यात्मनः स्वाभाविकमशरीरत्वम्‌ | एवं 
श्रुतिकृतं देहादिप्रविविक्तत्व्ञानमेव शरीरात्समुत्थानं न त्ववस्थान्तर- 


९४१ 


गमनम्‌ | अतो नात्रापि तुरीयावस्थाप्रत्याशास्ति || 


१३९. अलुपतदृष्टिरात्मायं यथोक्तः स्वप्रबोधयोः | 

प्राज्ञेऽपि च तथेवायं यद्वै तदिति वाक्यतः | 

अतिकारकहेतुश्च यथात्मायं सुषुतिगः | 

कूरस्थदृष्टिमात्रत्वात्तथा स्वप्रप्रबोधयोः || बृ. वा. ४-२३-२९०७, १९०८ 

१४०. अस्माच्छरीरादुत्थाय सुषुप्तौ यः सुरर्षभाः | 

परज्योतिस्वरूपं तं शिवं सम्पद्यते सुराः ॥ 

अभिनिष्पद्यते स्वेन रूपेणेव स्वभावतः || - सू. सं. ब्र. ६-१८, १९ 

१४१. अशरीरस्वभावस्यात्मनस्तदेवाहं शरीरं शरीरमेव चाहमित्यविवेकात्मभावः सशरीरत्वम्‌ | 
तं पुनर्देहाभिमानादशरीरस्वरूपविज्ञानेन निवर्तितिताविवेकज्ञानमशरीरं सन्तं प्रियाप्रिये न 
स्पृशतः || छां. भा. ८-१२-१ 


खण्डः) सुषुप्तेरविद्यासंसर्गाभावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ १९३ 

यत्पुनरुक्तं बृहदारण्यके अत ऊर्ध्व विमोक्षायैव ब्रूहि (ब्‌. ४-२- 
३३) इति वाक्यात्निश्चीयते सुपौ नात्यन्तिकनिवृत्तिरस्त्यज्ञानस्येतीति | 
तदेतदनाकलितश्रुत्यभिप्रायेणाभ्यूहितम्‌ | जागरित एव बन्धमोक्षादि- 
व्यवहारप्रदर्शनार्थो हि परो वाक्यसन्दर्भो दृश्यते | जागरितं हि 
सकललौकिकशास्त्रीयव्यवहारास्पदम्‌ | तस्मात्तत्रैवाविद्याकृतबन्धपोक्ष- 
व्यवहारः | तत्प्रतिपादनाय संसारमोक्षपदार्थौ व्याख्यास्यन्ती श्रुतिः कथं 
सुषु भावाविद्यासत्तवं नः प्रत्याययितुं सुषुप्तातिख्तावस्थान्तरं वा ज्ञापयितुं 
व्याप्रियेतेति || 


यदप्युक्तं सुषुप्तस्थान श्रुत्या निन्यते नाहमत्र भोग्यं पश्यामि विनाशमे- 
वापीतो भवति (छां. ८-११-१) इत्यादिवाक्यैरिति तत्र वाक्यस्य 
लोकदृष््यनुवादित्वात्तात्पर्याभावो बोध्यः | विशेषविज्ञानाभावमेव खलु 
व्याचष्टे '' नाह ‡ खल्वयम्‌'* इत्यादिवाक्यम्‌ | विनाशाप्ययवचन- 
मप्युपाधिविलयकृ तविशेषविक्ञनापहाराभिप्रायकम्‌ ˆ | अत एव च 
लोकद्ष्टिसिद्धं ज्ञानाभावमपोद्य नित्याविलुप्तचैतन्यदृषटेः सुषुपेऽपि सद्धावं 
शास्त्रीयदृष्टिमाश्रित्योपदेष् प्रजापतिराजिक्षपदिन्द्र “वसापराणि पञ्च वर्षाणि 
ब्रह्मचर्यम्‌'' (८-११-३) इति | न च तत्तुरीयावस्थाबोधनार्थमिति 
साम्म्रतम्‌ | तादृशावस्थाबोधकशब्दाभावादिति ध्येयम्‌ | तदेवं नास्ति 
श्रुतिप्रतिपाद्यत्वं तुरीयावस्थाया इति स्थितम्‌ || 
१४२. नाह खल्वयमेवं सम्प्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि (छां. 
८-११-१) इति सुषुप्तावस्थायां विशेषविक्ञानाभावमेव व्याचष्टे || -सू. भा. १-३-१९ 
१४३. यत्तु तत्र "विनाशमेवापीतो भवति" (छां. ८-११-१) इति, तदपि विशेषविक्ञान- 
विनाशाभिप्रायमेव - सू. भा. १-२३-१९ 
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१५७. सुषुप्तात्मनः शुद्धत्वबोधक वाक्यान्यनन्यपराण्यपि सन्ति - 
अपि च लिङमात्रमेतत्‌ सौपषुप्ताविद्यासद्धावे यत्सुषुप्तातिरिक्तस्थानाभिधानं 
नाम श्रुतेः | तेन च श्रुतिः कल्प्या यया स्यादविद्यासद्धावबोधः | विद्यन्ते 
तु नैकाः श्रुतयः स्वरसत एव सुषुप्तात्मनो निरस्तसर्वाविद्यदिदोषत्वं 
बोधयन्त्यः | अत्र स्तेनोऽस्तेनो भवति (बृ. ४-२-२२) अनन्वागतं 
पुण्येन (बृ. ४-३-२२) एषोऽस्य परमो लोकः (बृ. ४-२३-३२) 
परज्योतिरुपसम्पद्य (छां. ८-३२-४) सर्वस्याधिपतिः (ब. ४-४-२२) 
प्राज्ञेनात्मना सम्परिष्वक्तः (बृ. ४-२-२१) - इत्यादीनि वचनानि साक्षादेव 
सकलदोषानागन्धितं शुद्ध सुषुप्तात्मानमवगमयन्ति सन्ति | तत्र युगपद- 
विद्यासत्वमसत्तवं च सुषुप्तौ श्रुत्यैव यदि बोध्येत तदा विरुद्धार्थाभिधानं 
शास्त्रं कल्पितं स्यात्‌ | तच्च न युक्तम्‌ | दशिता चाविद्यालिङ्धानां गतिः || 


ननु जाग्रत्स्वप्रसुषुस्यादिप्रपञ्चं यत्मरकाशते (कै. २७) इति कैवल्योप- 
निषद्यादिपदेन तुरीयावस्थाभिहिता | सुबालोपनिषदि योऽयं विज्ञानघन 
उत्क्रामन्‌ प्राणं वहति (१५-१) इत्युपक्रम्य जागरितं स्वप्रं सुषुपं तुरीयं 
च (१५-१) इति शब्दत एवोपात्ता | जाग्रत्स्वप्रः सुषुिस्तुरीयमिति 
चतुर्विधावस्था (शा. ५) इति च शारीरकोपनिषदि स्पष्टमेवावस्था- 
चातुविध्यमुक्तम्‌ | तदेतत्सर्वं किमिति प्रद्विष्यते ? न च सुषुप्यादेरै- 
लक्षण्यात्तेष्वेव स्थानेष्वन्तर्भाव इति वाच्यम्‌ | श्रुतिसिद्धत्वे सत्यव- 
स्थान्तरस्य तदनुरोधेन तुरीयव्यावृत्तसुषुप्यादिलक्षणस्य सुषुप्यादिव्या- 
वृत्तावस्थान्तरलक्षणस्य चावश्यं कल्पनीयत्वात्‌ प्रमाणसिद्धस्य लक्षणेन 


९४४. अत्र स्तेनेति शुद्धत्वं तथानन्वागतं श्रुतेः || उ. १७-३८ 


खण्डः) सुषुपतेरविद्यासंसर्गाभावे श्रुतिप्रामाण्यम्‌ १९५ 
निवर्तनायोगाच्वेति चेत्‌ | अत्रोच्यते - सुषुप्यादीत्यादिपदेन तुरीयावस्था- 
भिहितेति न केनचिदूहितुं शक्यते तस्य तत्राप्रकृतत्वात्‌ | त्रिषु धामसु 
यद्भोग्यं भोक्ता भोगश्च तद्धरवेत्‌ (कै. १७) इत्यादि वाक्यशेषबलेन 
क्यवस्थावादस्यैवात्र स्वीकरणमिति स्पष्टं विज्ञायमानत्वाच्च | सुबालोप- 
निषद्युपनिषदन्तरे च यद्यप्यवस्थात्वमुक्तं तुरीयस्य तथाप्यतत्परत्वा- 
त्क थच्चिन्नेयं वाक्यम्‌ | अन्यथा सर्वोपनिषत्सिद्धान्तस्य निरवस्थात्मवाद- 
स्यासिद्धिप्रसङ्ात्‌ | श्रुत्युक्तित एव श्रुतिप्रामाण्ये स्वीक्रियमाणेऽल्लोप- 
निषदादीनामपि प्रामाम्यादल्लादिसिद्धिरपि स्यादिति ध्येयम्‌ | तस्मान्नास्ति 
तुरीयावस्थासिद्धिः श्रुतिप्रमाणेन | तत्सिद्धिसद्धावेऽपि सुषुप्यविद्यासद्रावो 
न सिध्यति, अधस्तादुदाहतन्यायानुग्रहीतश्रुतिभ्य इत्यपि न प्रस्मर्तव्यम्‌ || 


एतेन दैताग्रहणदृष्टान्तार्थानि सुषुप्तिवाक्यानीति निरस्तम्‌ | स्वरसतः 
शुद्धस्वरूपात्मानं प्रतिबोधयतामग्रहणमात्रपरत्वेन सङ्कोचे कारणाभावात्‌ | 
यत्तु भगवत्पादीयं वचनमुदाहतम्‌ - ““ तच्चैतत्सर्वं विमोक्षपदार्थस्य दृष्टान्त- 
भृतम्‌ | (ब. भा. ४-२-२४) इतिं | तज्ागरिि एवाविद्याकृतबन्धमोक्ष- 
व्यवहारं दर्शयितुमित्यदोषः | एतदुक्तं भवति - सुषुपावस्थायां यथा 
स्वाभाविकेन वृत्तेन निष्प्रपञ्चो निरविद्यश्चात्मा तथा तज्ज्ञानेन 
विध्वस्ताविद्योऽपि जागरिते निष्प्रपञ्चो निरविद्य इति व्यवहियते | 
विद्यावस्थेव च मोक्षावस्थेतिं | यथोक्तं शारीरकभाष्ये - अविद्याप्रत्युप- 
स्थापितद्रैतसम्पृक्त आत्मा स्वप्रजागरितावस्थयोः कर्ता दुःखी भवति| 
स तच्छमापनुत्तये स्वमात्मानं परं ब्रह्य प्रविश्य विमुक्तकार्यकरण- 
सङ्घातोऽकर्ता सुखी भवति सम्प्रसादावस्थायाम्‌ | तथा मुक्तावस्थाया- 
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मप्यविद्याध्वान्तं विद्याप्रदीपेन विधुयात्मैव केवलो निर्वृतः सुखी भवति 


(सू. भा. २-३-४०) इति || 


तदेवं सुषुप्यविद्यावाक्यानामाभासितत्वात्‌, अविद्यामात्रबोधक वाक्यानां 
भावाविद्याविषयत्वे प्रमाणाभावात्‌, सुषुप्यतिरिक्तशुद्धावस्थायाः श्रुतिष्व- 
प्रतिपादनात्‌, क्वचित्मतिपादनेऽपि सुषुपितुरीययोः समानयोगक्षेमत्वस्या- 
निवारणीयत्वात्‌, साक्षादेव बह्वीभिः श्रुतिभिः सुषुपतात्मनः शुद्धत्वाम्नानाच 
व्याविद्धाविद्यास्थितिरेव गाढनिद्रा, श्रुतिप्रमाणानुसारिण्येव भावाविद्या- 
निरसनप्रक्रियेति च सिद्धम्‌ ॥ 


सुषुप्तात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः 


१५८. सूत्रकारादिवचनविचारारथ पूर्वः पक्षः - अत्र विशङ्का भवति 
- यद्येवं श्रुतिसिद्धा सुषुपौ सर्वकल्मषविनिर्मुक्तिरात्मनः | कस्मात्त्हिं 
सूत्रकारस्तत्र तत्र सुषुपात्मनः परमात्मनोऽन्यत्वं सुषुप्तावव्यक्तोपाधित्वं 
चोचिवान्‌ ? सुषुप्युत्करान्त्योभेदेन (ब्र. सू. १-३-४२) तदभावो नाडीषु 
तच्छुतेरात्मनि च (ब्र. सू. २-२-५) पुंसत्वादिवत्त्वस्य सतोऽभिव्यक्ति- 
योगात्‌ (ब्र. सू. २-३-३१) इति | भाष्यकारश्च - सुषुप्तादुत्थानमविद्या- 
त्मकबोनसद्धावकासिम्‌ (सू. भा. २-२३-३१) इह तु विद्यते विवेक कारणं 
कर्म चाविद्या च (सू. भा. ३-२-९) इति स एवायमुपाधिः स्वापप्रबोध- 
योर्बीजाङ्कुरन्यायेन (सू. भा. ३-२-९) इति तत्रैव | यथा हि 
सुषुतिसमाध्यादावपि सत्यां स्वाभाविक्यामविभागप्राप्तौ मिथ्याज्ञानस्या- 
नपोदितत्वात्पूर्ववत्युनः प्रबोधे विभागो भवति (सू. भा. २-१-९) इति 
च वदन्नज्ञानसत्ववादमेवोपोद्रलयल्लक््यते | नैष्कर्म्यसिद्धौ वार्तिक कारश्च 


खण्डः) सुषुपात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः १९७ 
- यदि हि सुषुपतेऽन्ञानं नाभविष्यत्‌ (नै. ३-५८) इत्यादिना 
भावाविद्यासद्धावं कण्ठरवेण साधयामास | माण्डूक्यकारिकायां च 
करतलामलकितसकलागमार्थतत््वेनापि सम््रदायविदा भगवता श्रीगौड- 
पादाचार्येण प्राज्ञः कारणबद्धस्तु (मां. का. १-११) इत्यादिना सुषुपेऽज्लान- 
सत््वमुक्त्वा तद्वयतिरेकेण तुर्यात्मनः सर्वदूक्त्वमभिहितम्‌ | तस्मादभि- 
युक्तोक्तिविरुद्धमिव सुषुपाविद्यानिरसनं भातीति || 


१५९. सूत्रकृदाशयः - अत्राभिधीयते - सूत्रकारस्तावत्‌ सुषुस्युत्क्रा- 
न्त्योभ्दिन (ब्र. सू. १-३-४२) इत्युक्तस्थानयोर्जीवस्वरूपव्यतिरेकेण 
परमात्मनः श्रुत्या व्यपदेशाद्या श्रुतिरवस्थापरा लक्ष्यते, सा वस्तुतो 
निरवस्थनब्रह्यात्मनिर्देशपरेवेत्याह | न हि सुषुप्ावस्थायामविद्यामडीकृत्येदं 
जीवस्वरूपव्यतिरेकेण परमात्मव्यपदेशकथनम्‌, किं तु सुषुप्तादावप्य- 
विद्यारहितमसंसारिस्वरूपमङीकृत्य | अत ऊर्ध्व विमोक्षायैव ब्रूहि (बु. 
४-२३-१६) इति प्रश्नात्‌ अनन्वागतं पुण्येन (बृ. ४-२३-२२) इत्यादिप्रति- 
वचनाच्च विषयवाक्ये || 


तदभावो नाडीषु (ब्र. सू. ३-२-७) इत्यादिना च परमात्मैव सुपिस्थान- 
मित्युच्यते | न चात्र नाडीष्वात्मनि चेति समुच्चयः | नाडीपुरीतदाश्रयण- 
द्वारा ब्रह्य सम्पद्यत इत्यभिप्रायात्‌ | लोकसिद्धमेव पुरीतदाश्रयणमनृद्य 
ब्रह्मसम्पत्तेरेव प्रतिपाद्यमानत्वात्‌ | न चात्मनीत्यधिकरणार्थता विवक्षिता 
स्वाप्ययात्‌ (ब्र. सू. १-१-९) इति तादात्म्यसंसूत्रणात्‌ | समनन्तरमेव 
अतः प्रबोधोऽस्मात्‌ (ब्र. सू. ३-२-८) इति वक्ष्यति | आत्मनः सुपि- 
स्थानत्वात्तत एवोत्थानमुपदिश्यते सुषुपिप्रकरण इत्यर्थः | अत एव 
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स्वाप्ययसम्पत्त्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं हि (ब्र. सू. ४-४-१६) इति 
तुल्यवदुभयोरपि सुषुपिकेवल्ययोर्विंशेषविज्ञाननिराकरणं सङ्च्छते | सुषुप्ते 
नियमेन स्वरूप एवाप्ययात्‌ द्वितीयाभावेन विशेषविक्ञानाभाव उपपद्यत 
इति | अत एव परमतः सेतुन्मानसम्बन्धभेदव्यपदेशेभ्यः (व्र. सू. ३- 
२-३१) इति पूर्वः पक्षः | स्थानविशेषात्मकाशादिवत्‌ (ब्र. सू. ३-२- 
२४) उपपत्तेश्च (ब्र. सू. ३-२-३५) इति सिद्धान्तसूत्रे | यथैकस्य 
प्रकाशस्योपाधियोगादुपजातविशेषस्योपाध्युपशमात्सम्बन्धव्यपदेशः, 
एवमेव स्थानविशेषादुद्धूतस्य विशेषविज्लानस्योपाध्युपशमे य उपशमः 
स एव परमात्मना सम्बन्ध इति, एवमेव हि स्वमपीतो भवतीति 
श्रतिरुपपद्यते नान्यथेति च सिद्धान्तसूत्रयोरभिप्रायः | तदेवं स्वरूपावशेषतां 
सुषुपौ ब्रुवाणः सूत्रकारः कथमविद्यावादिपक्षं कक्षीकुर्यात्‌ 2 पंस्त्वादि- 
वदिति सूत्रं तु तदुणसारत्वाधिकारगतं न परमार्थाभिलापक सूत्रं प्रत्याख्यातुं 
प्रभवति | एवं हि सूत्रक्रमः - यावदात्मभावित्वाच्च न दोषस्तदर्शनात्‌ 
(ब्र. सू. २-३-२०) पुंस्त्वादिवत्त्वस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌ (ब्र. सू. 
२-३-३१) इति| अयमर्थः ~ यावदज्ञानकल्पितं संसास्त्वं भवति 
तावद्वयक्ताव्यक्तान्यतररूपमास्थाय तिष्ठतीव बुद्धयुपाधिरिति | तत्सिद्धं 
सूत्रकारः क्वचिदपि सुषुपावविद्यां नानुजानातीति || 


भाष्यकारसम्मतिः 


१६०. पुर्वपक्षोपन्यस्तानां सौषुसाविद्याभाष्यवाक्याभासानां तात्पर्यम्‌- 
भाष्यकारोऽपि खलूक्तसूत्राण्येवमेव व्याचख्याविति न तिरोहितम्‌ | 
यत्तूदाहियते वचनम्‌ - अविद्यात्मकबीजसद्धावकारितिमुत्थानम्‌ (स 


खण्डः ) सुषुप्ात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः १९९ 
भा. २-३-२१) इति | न तेन परमार्थतोऽपि सुषुपौ सत्त्वं बीजस्यानुमत- 
मिति शक्यं प्रतिपत्तुम्‌ | यावदविद्यात्मक बीजं ज्ञानेनादग्धं तावदस्वाप्सं 
प्रबुद्ध वांश्चेति प्रतिपद्यते जीवः | तस्माजागरितायोत्थानं नाम मिथ्याज्ञान- 
हेतुकमिति हि निगदत्याचार्यः | यदाह छान्दोग्यभाष्य - यस्माच्चैवमात्मनः 
सद्रुपमज्ञात्वैव सत्‌ सम्पद्यन्ते, अतस्त इह लोके यत्कर्मनिमित्तां यां यां 
जातिं प्रपन्ना आसुर्व्यघ्रादीनां व्याघ्रोऽहं सिंहोऽहमित्येवम्‌, ते तत्कर्मज्ञान- 
वासनाङ्किताः सन्तः सत्मविष्टा अपि तद्धावेनैव पुनराभवन्ति (छां. भा. 
८-९-२३) इति | न ह्यत्र सुषुपताज्ञाननिमित्तमेव सुषुप्तात्पुनरुत्थानमिति 
व्याख्यातुं शक्यते | ““ अज्ञात्वैव सम्पद्यन्ते" " इति पूर्वकालवाचि 
क्त्वाप्रत्ययप्रयोगासङ्तेः | न च प्राकृतानां सुषुपेऽनज्ञानम्‌, विदुषां 
पुनर्नस्तीति कल्पयितुं शक्यम्‌, सुषुपेरेकरूपत्वात्‌ | समानं हि सर्वप्राणिनां 
पययिण जाग्रत्स्वप्रसुषुपिगमनम्‌ (प्र. भा. ४-५) इति प्रश्नोपनिषद्धाष्यात्‌ | 
सर्वप्राणिसाधारणा एव स्वापादयोऽनुकर्त्यन्ते विद्याप्रकरणेऽपि 
प्रतिपिपादयिषितवस्तुप्रतिपादनानुगुण्येन, न तु विदुषो विशेषवन्तो 
विधित्स्यन्ते (सू. भा. ४-२-७) इत्यासृत्युपक्रमाधिकरणभाष्योक्तेश्च | 
तदेवमविद्यात्मकबीजसद्धावकास्तिमुत्थानमित्यविद्यानिमित्त एव जाग्रदा- 
दयभिमान इत्यर्थः | तत्रोक्तार्थ विशस्य कि कारणमविद्यायाः सुषुप्ि- 
संक्रमणमनुक्तमपि प्रक्रियताम्‌ || 


एतेन इह तु विद्यते विवेककारणं कर्मं चाविद्या च (सू. भा. ३-२- 
९) इति व्याख्यातम्‌ | न हि कर्म सुषुपतेऽ स्तीति व्याख्यानं सम्भवतीति | 
स एवायमुपाधिः स्वापप्रबोधयोः (सू. भा. ३-२-९) इत्यत्रापि 


२०० मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
खल्वविद्ययात्मोपधित्वेन गृहीताया बुद्धेः सम्बन्धो यावदज्ञाननाशमनुवर्तत 
इत्येव व्याचक्षीत | अपि च मिथ्याज्ञानपुरःसरोऽयमात्मनो बुद्धयुपाधि- 
सम्बन्धः (स्‌. भा. २-३-३०) इत्यन्यत्र वचनात्‌ | तस्मात्‌ यदा मनो 
दार्वग्निवदविशेषविज्ञानरूपेण कृत्स्नं शरीरं व्याप्यावतिष्ठते तदा सुषुपो 
भवति (प्र. भा. ४-६) सुषुपप्रलयवद्वीनभावावशेषेवेषा सत्त्सम्मतिः 
(सू. भा. ४-२-८) इत्येवमादीनि बीजसनद्धाववादीनि न सुपे प्रलये वा 
बीजाविद्यां प्रापयन्ति, कि तु मिथ्याज्ञानबतां सत्सम्पत्तावपि 
` विपरीतबुद्धिरनुवर्तत एवेति विद्यावश्यकतां बोधयन्ति, मिथ्याज्ञान- 
निमित्तश्च बन्धो न सम्यग््ञानादृते विखंसितुमर्हति (सू. भा. ४-२-८) 
अविद्यानिमित्तानां च कलानां न विद्यानिमित्ते प्रलये सावशेषत्वोपपत्तिः 
(सू. भा. ४-२-१६) इत्यादिवचनसाननिध्यबलादित्यवगन्तव्यम्‌ || 


१६१. सुषुपिसमाधिवाक्यं नाविद्यावगमकम्‌, किन्तु तत्रतिषेधकम्‌ 
- यथा हि सुषुपिसमाध्यादावपि सत्यां स्वाभाविक्यामविभागप्राप्तौ (सू. 
भा. २-१-९) इति वचनं तु सुषुप्ताविद्यावादिनोऽत्यन्तविपरीतप्रयोजनम्‌ | 
अविभागप्राप्तिः सुषुप्तौ स्वाभाविक्येव, न पुनरविद्यालेशोऽप्यत्रास्तीति 
हि भगवतः प्रतिपादनरीतिर्लक्ष्यते | यतः समनन्तरमेव ब्रवीति मिथ्याज्ञान- 
स्यानपोदितत्वात्पूर्ववत्पुनः प्रबोधे विभागः (सू. भा. २-१-९) इति | 
ननु सुषुप्तौ यथा विद्यते मिथ्याभूतमज्ञानं जागसितिविभागकारणम्‌, एवं 
प्रलयेऽपि स्थितिकालीनविभागकारणं मिथ्या्ञानप्रतिबद्धा विभागशक्ति- 
रनुमास्यते इत्येवंपरात्र लक्ष्यते वचनव्यक्तिः | मैवम्‌, सुषुमेऽज्ञानं विद्यते 
इति वचनाभावात्‌ | एवं हि दृष्टान्तदार्त्तिक योरत्र्ज्वी सङतिः | 


खण्डः) सुषुप्तात्मनो -निंरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २०९१ 
सुषुप्तिसमाध्यादौ न विद्यते कश्चिद्विभागः, तेन न परमार्थो भवितुमर्हति 
सः | तथापि जागसिि विभागो दृश्यत एव, तत्कस्य हेतोः 2 मिथ्या्चानस्या- 
नपोदितत्वात्‌, मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वाद्विभागस्येत्यर्थः | यथेवं दृष्टान्ते 
नियमकारणाभावेऽपि मिथ्याज्ञानमात्राद्विभागः, एवमविभागेऽप्यपीतौ 
स्थितिकाले विभागो भविष्यतीति | वाक्यशेषश्चैवमेव समञ्जसः यथा 
ह्यविभागेऽपि परमात्मनि मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धो विभागव्यवहार स्वप्रवद- 
व्याहतः स्थितौ दृश्यते, एवमपीतावपि मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धैव विभाग- 
शक्तिरनुमास्यते (सू. भा. २-१-९) इति | अयमर्थः - परमात्मनि 
नास्ति कश्विद्विभागः, अथ च मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धः स्थितौ तस्मिन्‌ विभागः 
सन्दृश्यते स्वप्रवत्‌ | एवमपीतावपि नास्ति काचिद्विभागशक््तिः, अथ च 
मिथ्याज्ञानवद्धिरनुमास्यत एवेति | यावन्मिथ्याज्ञानमनुवर्तते तावत्तत्प्रयुक्तः 
स्थितौ विभागतत्मयुक्ता च प्रलये विभागशक्तिस्त्यर्थः | मिथ्याज्ञान- 
प्रतिबद्धो विभागव्यवहारः, (सू. भा. २-१-९) मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धैव च 
विभागशक्तिरनुमास्यते (सू. भा. २-१-९) इति वचनसामथ्यदिव- 
मवगम्यते || 


ये त्वत्र स्वाभाविक्यामविभागप्राप्तौ (स्‌. भा. २-१९-९) इति 
अविभागस्य "` स्वाभाविकत्वमविद्यामात्रसंमिश्रितत्वमिति व्याचख्युः | 
तेषां भाष्यकारहदयाप्रवेश एवापराध्यतीत्यदोषः | बृहदारण्यके 
बालाक्यजातशत्रसंवादे प्रकृतविषयविचारणाय प्रवृत्तो हि भाष्यकारः - 
क्वैष तदाभूदि (बृ. २-१-१६) ति स्वभावविजिज्ञापयिषया प्रकरणम्‌ 


१४५. "विभागस्य इति प्रथममुद्रणे || 


२०१ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
(वृ. भा. २-१-१६) इति भूमिकां रचयित्वा ग्राह - तस्मादकर्मप्युक्तत्वात्‌ 
तथास्वाभाच्यमेवात्मनोऽवगम्यते | यस्मिन्‌ स्वाभाव्येऽ भूत्‌, यतश्च 
स्वाभाव्यात््रच्युतः संसारी स्वभावविलक्षण इत्येतद्विवक्षया पृच्छति (वु. 
भा. २-१-१६) इति | अत्र खलु स्पष्टमेवेदं यत्स्वभावशब्दोऽत्र 
नाविद्याभिधायी, किन्त्वात्मनो निरविद्यासंसास्स्विरूपवाचक इति | 


कि च यथा हि सुषुपिसमाध्यादाविति यदि सुषुप्तावविद्यासद्धावं 
साधयति, तहिं समाधावपि तत्‌ साध्नुयादेवेति सुषुप्यतिरिक्तिसमाध्यव- 
स्थापि स्यादविद्यासम्बद्धा | तच्वानिष्टं श्रीमतामित्यहो परापशकुनाय 
स्वनासाच्छेदनम्‌! तस्माद्धाष्यकारीयवचनानि प्रतिवाद्युपन्यस्तान्यविद्या- 
निरसपराण्येव लक्ष्यन्त इत्यनवद्यम्‌ || 


१६२. सौषुपाविद्यानिवारक भाष्यवाक्यानामुदाहरणम्‌ - सन्ति च 
भगवतो वाक्यान्तराणि निर्विचिकित्समविद्यानिवारकाणि तद्यथा 
दहराधिकरणे - सम्प्रसादशब्दोदितो जीवो जागरितिव्यवहारे देहेन्द्िय- 
पञ्जाराध्यक्षो भूत्वा तद्वासनानिर्मितांश्च स्वप्रान्नाडीचरोऽनुभूय श्रान्तः 
शरणं प्रेप्सुरुभयरूपादपि शरीराभिमानात्समुत्थाय सुषुपावस्थायां 
परेज्योतिरकाशशब्दितं परं ब्रह्मोपसम्पद्य विशेषविज्ञानवत्तवं च परित्यज्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते (सू. भा. १-२३-२०) इत्युक्तम्‌ | न चैवं मन्तव्यम्‌ 
- उभयरूपादपीति विशेषणान्न कारणशरीरादस्ति प्रतिपादितं समुत्थान- 
मिति | सर्वविधस्याप्यभिमानस्यासम्भवात्सुषुपौ | विस्पष्टमेव च बृहदा- 
रण्यके म हि सुषुप्तिकाले शरीरसम्बन्धोऽस्ि (ब. भा. २-१-१९) 
इत्युक्तत्वाच्च | तैत्तिरीयकभाष्ये चोक्तम्‌ - सुषुपेऽग्रहणमन्यासक्त- 


खण्डः) सुषुप्तात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २०३ 
वदिति चेत्‌ | न, स्वग्रहणात्‌ | जाग्रत्स्वप्रयोरन्यस्य ग्रहणात्‌ सत्त्वमेवेति 
चेत्‌ | न, अविद्याकृतत्वाजाग्रत्स्वप्रयोः | यदन्यग्रहणं जाग्रत्स्वप्र- 
योस्तदविद्याकृतम्‌, अविद्याभावेऽ भावात्‌ | सुषुपतेऽग्रहणमप्यविद्याकृतमिति 
चेत्‌ | न, स्वाभाविकत्वात्‌ (तै. भा. २-८) इति | प्रश्नोपनिषद्ाष्ये च 
- एतस्मिन्कालेऽविद्याकामकर्मनिबन्धनानि कार्यकरणानि शान्तानि 
भवन्ति (प्र. भा. ४-७) इति | छान्दोग्यभाष्येऽपि - अविद्यकामकर्मभिः 
संसारहेतुभिः संयुक्त एव स्वप्र इति न स्वमपीतो भवति | ...... सुषुप्त 
एव स्वं देवतारूपं जीवत्वविनिर्मुक्तं दर्शविष्यामीत्याह (छां. भा. ६- 
८-१) इति || 


बृहदारण्यक भाष्ये पुनरविद्याप्रत्याख्यानं भूयो भूयः कृतमस्ति | 
यत्राविद्याकामकर्माणि न सन्ति (बृ. भा. ४-३-२१) अभयं रूपमित्य- 
विद्याव्जितमित्येतत्‌ (ब्‌. भा. ४-३-२१) अन्यत्वप्रत्युपस्थापकहेतो- 
रविद्याया अभावात्‌ (ब॒. भा. ४-२३-२१) अत्र चैतत्प्रकृतमविद्यकामकर्म- 
विनिर्मुक्तमेव तद्रूपं यत्सुषुपत आत्मनो गृह्यते प्रत्यक्षत इति (बृ. भा. ४- 
२-२२) | यद्धि तद्विशेषदर्शनकारणमन्तकरणं चक्षुरूपं च तदविद्ययाऽ- 
न्यत्वेन प्रत्युपस्थापितमासीत्‌ | तदेतस्मिन्‌ काल एकोभूतम्‌, आत्मनः 
परेण परिष्वङ्धात्‌ (बृ. भा. ४-३-२३) यत्र पुनः साविद्या सुषुपे 
वस्त्वन्तरप्रत्युपस्थापिका शान्ता (बृ. भा. ४-३-३२) अविद्यया हि 
द्वितीयः प्रविभज्यते, सा च शान्तात्र (बृ. भा. ४-३-३२) इति च | तदेवं 
पौनः्पुण्येन सुषुपाविद्यानिराकरणं न क थञ्चनोपापत्स्यत यदि 
बीजरूपाविद्या तत्राभ्युपागंस्यत पूज्यपादैः || 


२०४ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 

१६२. बृहदारण्यक स्थस्य सुषुप्यविद्यानिराकरणभाष्यस्यैदंपर्यम्‌ 
~ स्यादेतत्‌ - नैतद्धावाविद्याया निरसनम्‌, कि तु मिथ्याज्ञानस्यैव | 
तथा हि - नाविद्या स्वयमनर्थकारिणी, सुषुप्तादौ तत्सत््वेऽप्यनर्थादर्शनात्‌, 
सुखाविर्भावदर्शनाच | तत्कार्यरूपेण परिणममानमेवाज्ञानं मिथ्याज्ञानशब्द- 
व्यपदेश्यं सदनर्थ प्रसूते | तस्माद्रीनरूपेण सत्यप्यविद्या नास्तीत्युच्यतेऽ - 
नर्थप्रसवाभावात्‌ | स्पष्टानुभवविषयत्वतदभावाभ्यां च जाग्रतस्वप्रयोर- 
विद्यासत््वोक्तिः सुषुप्तौ तदभावव्चनं च न विरुध्येते | सुषुप्ते ह्यटङ्कारभावा- 
दविद्या न स्पष्टमनुभूयते, प्रबोधे तु स्वकार्य निष्पाद्य “इदमहं न जाने 
मूढ एवास्मि" इति स्पष्टानुभवविषयत्वं गच्छतीत्येतावता क्वचिद्धाष्ये 
सुषुपतिकालेऽविद्या नास्तीत्युक्तं विद्यामानमपि तदविद्यमानप्रायमिति 
कृत्वा | न पुननस्त्यिव परमार्थत इतिं, अन्यथा सुषुपिकैवल्ययोर्वै- 
लक्षण्याभाव प्रसङ्कात्‌ | तस्माद्वीजरूपेण सविकल्पकानुभवाविषयत्वे- 
नास्तित्वमेवाविद्याया भाष्यकाराभिप्रेतम्‌ | सुषुपिदृष्टान्तश्चैतावतेव 
कैवल्यनिरूपणे प्रणीतो भाष्यकारेणेति ॥ 


तदसत्‌, अविद्याकामकर्मविनिर्मुक्तमेव तदं यत्सुषुप्त आत्मनो गृह्यते 
प्रत्यक्षतः (बृ. भा. ४-३-२२) इत्यवधारणविरो धात्‌ | ननूक्तं 
मिथ्याज्ञानमेवात्राविद्येति | अन्यथाक्षरशोऽनुसरणे सुषुप्तौ प्रत्यक्षतः 
कस्यचिदपि रूपस्याग्रहणात्‌ ““ गृह्यते प्रत्यक्षतः ' * इति न्यायासङतमुक्तं 
स्यात्‌ | अतः “प्रत्यक्षत ' " इति सुपोत्थितस्य तथा गृहीतत्वेन परामर्शा- 
दित्यर्थः | अतोऽविद्येत्यभिव्यक्तकार्याविद्यारूपस्यैवाभिधानमिति 
युक्तमुत्पश्याम इति चेत्‌ | न, कारणाविद्यायाः क्वचिदप्यनुपात्तत्वात्पूज्य- 
पादैः | न हि क्वचिदध्यासरूपाविद्याव्यतिरेकेण तत्कारणभूतं भावाविद्याख्यं 


खण्डः) सुषुप्तात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २०८५ 
वस्तु प्रस्थानत्रयेऽपि भाष्यकारेणोपात्तम्‌ | अतो न भावाविद्यापरिशेषोऽयं 


सुषुपे | 


अत एव च भावाविद्यायाः सुषुप्तादन्यत्रानर्थकारित्ववचनं स्पष्टानु- 
भवगोचरत्ववचनं च भाष्यबहिर्भूतत्वेन व्याख्यातं वेदितव्यम्‌ | भावा- 
विद्यायाः क्वचिदपि भाष्येऽद्खीकृतत्वाभावेन तस्यानर्थकास्त्वानुभव- 
गोचरत्वादीनां ्षटद्द्ियविषयप्रभेदविचारद्धाष्यग्रन्थेऽवकाशलाभशङ्भाया 
अप्यनुदयात्‌ | तस्मात्सर्वाविद्यानिषेध एवायं सुषुप्ते इत्यवगम्यते || 


उपक्रमसामथ्यच्चितदेवं प्रतिपत्तव्यम्‌ | सुषुप्युदाहरणकण्डिकप्रारंभे 
हि भगवत्पादैरेवमुपक्रान्तम्‌ - एकवाक्यतया तपसंहियमाणं फलं 
नित्यमुक्तबुद्धशुद्धस्वभावताऽस्य नैकत्र पुञ्जीकृत्य प्रदशितेति तत्प्रदर्शनाय 
कण्डिकारभ्यते | सुषुप्त द्येवंरूपतास्य वक्ष्यमाणा (ब्‌. भा. ४-२३-१९) 
इति | सोऽयमुपक्रमो बाध्येत यद्युपसंहारे निष्कारणमविद्याशब्दवृत्ति 
संकुच्य कार्याविद्यानिराकरणपरमविद्यानिरासभाष्यं व्याख्यायेतेति | एवमयं 
स्वाभाविके स्व आत्पनि सर्वसंसारधर्मातीतो वर्तते स्वापकाले (बु. 
भा. २-१-१९) इति च वाक्यान्तरम्‌ ॥ 


अपि च बालाक्यधिकरणे समस्ति वाक्यान्तरं भाष्यकृताम्‌ - सुषुतिकाले 
च परेण ब्रह्मणा जीव एकतां गच्छति, परस्माच्च ब्रह्मणः प्राणादिक 
जगजजायत इति वेदान्तमर्यादा | तस्माद्यत्रास्य जीवस्य निस्सम्बोधता 
स्वच्छतारूपः स्वाप उपाधिजनितविशेषविज्ञानरहितं स्वरूपम्‌, यतस्त- 
द्धंशरूपमागमनं सोऽत्रपरमात्मा वेदितव्यतया श्रावित इति गम्यते (सू. 
भा. १-४-१८) इति | तस्मात्स्फुटमेतद्धाष्यविरोधमनालक्ष्यैव स्वसम्प्रदायं 


२०६ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
नवीनमनुसृत्याचार्यदेशीयाः स्वापे जीवनब्रह्मविभागं लयलक्षणाविद्यां 
चाभ्युपजग्मुरिति | “एकतां गच्छति" इति विभागनिषेधस्य च ' स्वच्छतारूप" 
इत्यविद्यानिषेधस्य च केनचिदपि निहोतुमशक्यत्वात्‌ | यत्तु व्याख्यानम्‌ 
- स्वच्छतारूपमिव रूपमस्येति स्वच्छतारूपो न तु स्वच्छतैव, 
लयविक्षेपसंस्कारयोर्भावात्‌, समुदाचरुत्तिमदविक्षेपाभावमात्रेणोपमानमिति | 
तन्न, श्रुतहान्यश्रुतकल्पनादोषात्‌ | स्वच्छतारूपमिति यथाश्रुतग्रहणाभावे 
हि प्रकृतम्‌, यस्य वैतत्‌ कर्म (कौ. ४-१८) इत्यादिवाक्यं नैव ब्रह्मवाक्यं 
भवेत्‌ | ततश्च प्रतिज्ञातार्थोपरोध इति | तदेवं सुषुपौ सर्वमलरहितत्वस्य 
कण्टोक्तत्वादधस्तादुदाहतवाक्येऽप्यविद्यासामान्यमेव निराकृ तमिति 
निश्चीयते || 


यत्पुनरुक्तम्‌ '* गृह्यते प्रत्यक्षतः '' (बृ. भा. ४-२३-२२) इति 
न्यायासङतमिति | तदपि न, स्वयंसंवेद्यत्वपरत्वात्प्रत्यक्षशब्दस्य | लोके 
हि यद्वयवहितं दृष्टस्तत्परोक्षमित्युच्यते | तद्वैपरीत्येन पुनरिहात्मभूतमव्यव- 
हितमविद्यारहितं रूपं गृह्यत इति स्वयंप्रकाशत्वमेवात्मनः प्रत्यक्षत्ववाचो- 
युक्त्योच्यते इति न दोषः | एतेन “गृह्यत ' इति कर्मकर्तृत्वानुपपत्त्या 
सुपोत्थितपरमर्शपरत्वेन व्याख्यातव्यमिति यदुक्तम्‌, तदपि परिहतम्‌ | 
तस्मादविद्यारहितमेव रूपं सुषुप्ते प्रत्यक्षतो गृह्यत इतिं सम्यगेव || 


१६४. भाष्यसम्मत्युपसंहारः - प्रकरणेष्वपि भगवत्पादैस्तत्र तत्रोप- 
दिष्ट एवाज्ञानाभावः सुषुप्ते | अविद्याप्रभवं सर्वमसत्तस्मादिदं जगत्‌ | 
तद्रता दृश्यते यस्मात्‌ सुषुपे न च गृह्यते (उ. १७-२०) इति 
सम्यडुतिप्रकरणे | पूर्वोक्तं यत्तमोबीजं तन्नास्तीति विनिश्चयः (उ. १७- 


खण्डः) सुघुपात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २०७ 
६०) इति च | अवगतिप्रकरणे च - एषा अविद्या यनिमित्तः संसारो 
जाग्रत्स्वप्रलक्षणः (उ. ग. २-११०) इति | दक्षिणामूर्त्यष्टके च - स्वप्र 
जाग्रति वा य एष पुरुषो मायापरिभ्रामितः (८) इति | एवमेव 
प्रकरणान्तरेष्वपि | यत्र पुनर्वाक्याभासानि दृश्यन्ते विपरीताभिधायीनि, 
तान्यपि सुषुपिकल्पनमज्ञाननिमित्तमित्येवंपरतयैव योजयितव्यानि 
पौर्वापर्यसमालोचनसमर्थेरित्यलं बहुविस्तरेण || 


१६५. कदाचिदाचार्यैर्धीकृतेवाविद्या, तत्रापि न भावाविद्यास्वीकारे 
- यत्पुनरुच्यते नैष्कर्म्यसिद्ध्यादौ वार्तिककारः सुषुपाविद्यां साधया- 
मासेति | अत्रोदाहरणमर्हत्येषाख्यायिका - कश्चित्किल धनाढ्यः श्रेष्ठी 
मुमूर्षुः स्वपुत्रानाहूय सप्रेमोवाच - "“ सतदश खलु मदीया मत्तमातद्धाः | 
ममेदं चरमानुशासनं यज्येष्ठो युष्माकमनुभवत्वर्धं तत्सङ्ख्यायाः, 
द्वितीयस्तृतीयांशं भजतु, कनिष्ठः पुनर्नवमांशं हरतु"' इति | एवं वदत 
एव तस्य किल प्राणा उदक्रामन्‌ | ते ह पुत्राः पितुरुत्तरक्रि यादिकं निर्वर्त्य 
यावत्पितुरनिदेशानुसारेण हस्तिनो विभाजयितुं प्रवर्तन्ते तावत्सप्तदशमित- 
सङ्ख्यां द्वाभ्यां त्रिभिर्नवभिर्वापवर्तयितुमशक्नुवानाः कथमिदं कार्य- 
मित्यतीव खिन्नाः परस्परं विवदन्ते स्म | इत्थं भृशं कलहायमानास्ते 
न्यायस्थानमेत्य विवादकारणं प्राड्वाकाय न्यवेदयन्‌ | तेन पुनर्निपुण- 
मतिना पृष्टाः - "यद्यहं मदीयमेक हस्तिनं दद्याम्‌, तहिं किं यूयं तदपि 
स्वीकृत्य पितुर्युथे मेलयित्वा पितुरभीष्टप्रकारेण गजास्तत्तदंशसङ्ख्याकान्‌ 
हतुंमनुमन्यध्वे"' इति | अतीव हृष्टास्ते ऊचुरस्त्वेवमिति | तदा यावज्ये्ठो 
हरति स्वांशमष्टादशानाम्‌, द्वितीयस्तृतीयांशम्‌, कनिष्ठश्च नवमांशम्‌, 


२०८ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
तावस्मिलित्वा तेषां गजाः सप्तदशैव सम्पन्नाः | ततः प्रोवाच न्यायनिर्णेता 
- यतः खलु भवतामन्यतमस्यापि नास्तीदानीमपरितोषकारणं पितुरनिदेशस्य 
परिपूर्तः, तस्मान्मदीयोऽयं हस्ती मामकौन एव संवृत्त इति | यथायं 
दृष्टान्तस्तथात्राप्यनुसन्धेयम्‌ | अस्ति खलु सप्तदशक लिङशरीरं नाम । 
तस्यास्य वृत्ति स्थानत्रयेऽपि द्रष्टमीहन्तो न प्रभवन्ति तथा कर्तुम्‌, यत्कारणं 
तस्य लिङुस्य वृत्तिः सुषुपे न सम्भवति | तथापि योऽयं महानाग्रहः 
सुषुप्तावपि तेन भाव्यमिति, स केवलमविद्यानिबन्धन इति वेदान्ताभियुक्तै- 
रुपदिश्यते | न चात्राविद्या नाम किच्चिन्नव्यं वस्तु निर्मितं निरूपकेः | 
कि तर्हिं व्यपदेशमात्रमेव | यथा न्यायनिर्णयार्थ प्रत्त इवाभूद्धस्ती 
प्राद्िवाकेन, न तु तथ्यतोऽपि प्रत्त एवायं वादिभ्यः | तथा श्रद्धालूनामस्ति 
वस्तु किज्ित्सर्वत्रानुगतमवस्थात्रयेऽपीत्यभिनिविशमानानां सोपानक्रमे- 
णोपदेष्टमविद्येति नाममात्रं किज्िदुपदिष्टं क्वचित्‌ वृद्धैः | अस्ति 
काचिदविद्या सुषुपौ यस्याः कार्यमिदं सर्व जगदिति | तां गृण्हन्तु तावत्‌ | 
विदिते तु परमार्थे विज्ञायेतावश्यं यन्नाममात्रमभूदविद्येति | वस्तुगत्या 
पुनर्या न विद्यते सेवाविद्येति | अत्राह - समायातस्त्हिं घटुकु टीवृत्तान्तः | 
किमर्थस्तहिं भवतां भावाविद्यानिरसनप्रयास इति ? उच्यते - भावानभिनञो 
भवान्‌ | न ह्यस्माभिरुक्तं भावाविद्यामपि सुषुपावूरीकृतवन्त आचार्या 
इति, कि तहिं विद्याभावमेवेति || 


१६६. नैष्कर्म्यसिद्धयभिहितसौषुप्ताविद्याविचारः - नैष्कर्म्यसिद्धि- 
वाक्यमप्येवंपरमेव, ग्रन्थकृता क्वचिदपि कारणाविद्याया अनभिहितत्वात्‌ | 
इत्थं यत्र प्रतिपादनरीतिः - यत्साक्षिकौ जाग्रत्स्वप्रसुषुपानामागमापायौ 


खण्डः) सुषुपात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २०९ 
स आगमापायविभागरहित आत्मेत्यनुमानेनैवात्मस्वभावस्य प्रतिपत्तुं 
शक्यत्वाद्राक्यस्य निरविषयत्वप्रसङ इत्याशङ्धिति, जाग्रदाद्यागमापायरूप- 
लिङव्यवधानादात्मप्रतिपत्तेः साक्षात्त्वं न सम्भवति, साक्षात्म्रतिपत्तिकारणं 
तु वाक्यमेवेति परिहार उक्तः | ततः पुनरपि शङुते पूर्वपक्षी - *“ यद्येवं 
तर्यन्तरेणापि वाक्यश्रवणं निरस्ताशेषविकल्पमागोपालाविपालपण्डितं 
सुषुप्ते वस्तु सिद्धमतो नार्थो वाक्यश्रवणेने' 'ति | अत्रोत्तरम्‌ - नैतदेवम्‌ | 
किं कारणम्‌ ? सर्वानर्थबीजस्यात्मानवबोधस्य सुषुप्ते सम्भवात्‌ | यदि 
हि सुषुपेऽज्ञानं नाभविष्यत्‌ अन्तरेणापि वेदान्तवाक्यश्रवणमनननिधि- 
ध्यासनान्यहं ब्रह्यास्मीत्यध्ववसायात्‌ | सर्वप्राणभृतामपि स्वरसत एव 
सुषुपिप्रतिपत्तेः सकलसंसारोच्छित्तिप्रसद्धः (नै. ३-५८) इति | अत्र 
निरस्ताशेषविकल्पं वस्तु निद्रायां न विद्यत इति नोच्यते, कि तहिं तत्र 
तज्ज्ञानाभावान्न सुषुपिप्रापिमात्रात्सकलसंसारनिवृत्तिस्ततो वाक्यश्रवण- 
मेषितव्यमिति | अत एव तत्रात्मज्ञानाभावो नास्तीति शद्धत्वा परिहरति 
- ननु यदि तत्राज्ञानमभविष्यद्रागद्रेषघराज्ञानादिवत्प्रत्यक्षमभविष्यत्‌ | 
यथेह लोके घटं न जानामीत्यज्ञानमव्यवहितं प्रत्यक्षम्‌ (नै. २-५८) 
इत्यादिना | तदिदमनज्ञानं सुषुप्ावनुमतं न भावाज्ञानमिति तु स्पष्टमेव 
घटाज्ञानदृष्टान्तसामर्थ्यात्‌ || 


इतश्चैतदेवं विज्ञेयं यत्कारणस्मिन्नेव प्रकरणे ऽज्ञानं प्रकृ त्यैवं 
चोद्यपरिहारावुपलभ्येते - अज्ञानं हि नाम ज्ानाभावस्तस्य चावस्तुस्वा- 
भाव्यात्कुतः संसारकारणत्वम्‌ ? नह्यसतः सजन्मेष्यते इति चोद्यम्‌ | 
अत्रोच्यते - अज्ञात एव सर्वोऽर्थः प्राग्यतो बुद्धिजन्मनः | एकेनैव सता 


२१५ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
संश्च सन्नज्ञातो भवेत्ततः (नै. ३-७) इति परिहारः | यदि हि वातिककारस्य 
भावाविद्या सम्मता स्यात्‌ तहिं नाज्ञानमभावः, कि तु भाववस्तु ततो न 
दोष इति वदेत्‌ | न पुनरक्ञातसद्रस्त्वेव कारणमिति | अतोऽवगम्यते 
मूढबुद्धयनुसारेणाभ्युपगम्यमानमप्यज्ञानं न भावरूपं किन्त्वनवबोधमात्र 
नित्यनिवृत्ताविद्यात्मनि मूढैः कल्पितमिति | अत एव विद्रहृष्टिमवष्टभ्य 
पदे पदे विचारशुन्यमूढबुद्धिसिद्धत्वमेव वर्णयत्यविद्यायाः | अविचासित- 
प्रसिद्धाविद्या (नै. ३-११२), अतिदुःस्थोऽप्रबोधोऽत्र (नै. २-११०), 
नानुत्पन्नमदग्धं वा ज्ञानमक्ञानमस्त्यतः | (नै. ४-५८) इति | अत 
सुषुपाज्ञानवचनं विषयवासितदुधियां दष्टिमनुरुध्येति नैष्कर्म्यसिद्धावेव 
विस्पष्टं भवति || 


१६७. सौषुपाज्ञाननिराकरणं चोपलभ्यते नैष्कर्म्यसिद्धौ - वस्तुतस्तु 
सोषुप्ास्लानं न केवलं नाभिहितम्‌, किं तु ग्रन्थकृ तोऽत्यन्तमनभिमत- 
मित्यत्राप्यस्ति प्रमाणम्‌ | यत्कारणं प्रकृतग्रन्थशेषेणाचार्येणेत्थमुक्तम्‌ - 
इदं ज्ञानं भवेज्क्ातुर्ममज्ञानं तथाहमः | अज्ञानोपाधिनेदं स्याद्विक्रियातोऽहमो 
मम (नै. ३-६०) अस्यार्थः - यदा वस्तुनि जानं जातं तदनन्तरं नास्ति 
ानकृत्यमिति ज्ञानोत्पत्तेः पूर्वरूपमेव ज्ञेयस्येदंज्ञानविषयत्वं ज्ञातश्च 
ज्ञातृत्वं नाम | तस्मादज्ञानोपाधिनैव जञातुर्ञेयविषयकमिदंसानम्‌ | ममेति 
ज्ञानं पुनर्न केवलमज्ञानमपेक्षते, किन्त्वहङ्ारविक्रियामपि | न ह्यहमो 
विकारं विना ज्ञातृस्ेययोरहं ममेति ज्ञानविषयत्वं क्वचिदृष्टमिति | तत्रैव 
दाढरयार्थ व्यतिरेकदृष्टान्तप्रदर्शनपरं श्लोकान्तरम्‌ - विक्रियाज्ञानशुयत्वान्नेदं 
न च ममात्मनः | उत्थितस्य सतो ज्ञानं नाहमज्ञासिषं यतः (नै. २-६२) 


खण्डः) सुषुपतात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः ९१९१ 
इति | इदमुक्तं भवति - ज्ञातृत्वाहन्ताविरहितस्यात्मनः सुषु विक्रियाशन्य- 
त्वादज्ञानशन्यत्वाच्च न भवति ममेति, इदमिति वा ज्ञानम्‌ | यतः 
सुपोत्थितस्य नाहं किज्िदज्ञासिषमितिं जानं जायते, अतः सर्वैरवश्य- 
मभ्युपगन्तव्यमज्ञानाहद्कारविकारशून्यमेव सौषुपं स्थानमितीति | ये त्वत्र 
- कथमज्ञानशन्यत्वं सुषुपतेऽप्यज्ञानस्य साधितत्वादित्याशङुन्य तत्राज्ञोऽह- 
मिति स्फुटतरव्यवहाराभावात्तथोच्यते | उत्थितस्यैव सतो नाहमज्ञासिष- 
मित्यज्ञानं सम्भवतीति यत इति योजनां कृत्वा परिहारं मूलाज्ञानमङीकृत्य 
वर्णयांबभूवुः | तेषां श्रुतस्याज्ञानशून्यत्वस्य हानिः, अश्रुतस्य स्फुटतर- 
व्यवहाराभावात्तथाव्यपदेश इत्यस्य कल्पनम्‌, नास्तासिषमिति सषुपि- 
विषयक सर्वज्ञानाभावबोधक वाक्यस्य स्वारस्यं विहायाज्ञानार्थक - 
त्वकल्पनक्लेशो ग्रन्थकर्त्रभीष्टव्यतिरेकदृष्टान्तासिद्धिश्चेत्येते दोषा 
मुखपिधानं कुर्वन्ति || 


ननु तवापि व्याख्यानं न निर्दूषणम्‌ | न किच्चिदज्ञासिषमिति 
स्मरणबलाच्चेत्सुषुपावज्ञानं साध्यते, कथं तहिं तत एव सुषुपावज्ञान- 
मस्तीति ब्रुवतः पक्ष परित्यक्तः स्मृतिरनुभवपूविकेति नायमेकान्त 
इत्युपपादयता भवता 2 अपि च वाक्यश्रवणमन्तरेण न ब्रह्मात्मताध्यवसाय 
इति वक्तुं सुषुप्तौ निगदितमज्ञानं वातिंककृता | तच्चेत्निराक्रियेत स एव 
वाक्यश्रवणप्रयोजनाभावः पुनरापद्येतेति | उच्यते - न हि वयं सुषोत्थित- 
परामरशाज्ज्ानाभावं साधयामः, कथं तर्हानुभवादेव | न हि किज्चिज्जञायते 
सुषुप्तौ केनचिदिति | उत्थितस्य सतो ज्ञानमिति (नै. ३-६२) वाक्यं तु 
यत्र विद्यते विशेषविज्ञानं जाग्रति तत्र सुपोत्थितपुरुषमात्रस्य सुषु 


९१९ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
नाहमज्ञासिषं किज्चिदित्येवं खलु जायते मतिः | तेन सुषुप्तौ विशेषविज्ञान- 
स्यानुमानमपि न सम्भवति, ततो नास्त्येवाज्ञानं तत्रेत्येवंपरतया व्याख्येयम्‌ | 
यद्रा क थमज्ञानविक्रि याशुन्यत्वं सुषुप्तात्मनः 2 नाहमज्ञासिषपिति 
स्मरणबलादेव सुषुप्तेऽप्यहमोऽज्ञानस्य चानुमानादेव सुप्रतिपदत्वादित्या- 
शडुन्य परिहारः - “उत्थितस्य सतो ज्ञानमि' 'ति | अयमर्थः - उत्थितस्य 
हीदं ज्ञानम्‌, जागरितावचिन्न्ञातुरिति | तेन जागरितावच्छिन्नजञातुरधर्मिण 
शद्धात्मनि विकाराज्ञानानुमानं न समीचीनमित्यभिप्रायः || 


यत्तूच्यतेऽज्ञानशून्यत्वे वाक्यश्रवणप्रयोजनाभावप्रसङ् इति | तत्र परिहारं 
स्वयमेवाचार्यो वक्ष्यति - अपविद्धद्रयोऽप्येवं तत्तवमस्यादिना विना | 
वेत्ति नैकलमात्मानं नान्वेष्यं तत्र कारणम्‌ (नै. २-६५) इतिं | दशमज्ञान- 
रहितस्य दशमत्वे स्वतसि द्वेऽपि दशमस्त्वमसीति वाक्यश्रवणं यथार्थवत्‌, 
तथा दवैतसंसर्गशन्यस्यापि तत्त्वमस्यादिवाक्यश्रवणमर्थवद्धवति | तदर्थ- 
त्वाय वस्तुसतीमविद्यां कल्पयितुं नावश्यकमित्यर्थः | तस्मात्सम्यगेवास्म- 
दीयं श्लोकव्याख्यानम्‌ | तदित्थं वातिंकारेण सर्वानर्थनीजस्य (नै. ३- 
५८) इत्यादिना सुषुपावङक्रि यमाणमज्ानं न मूलाज्ञानम्‌, किं तु 
लौकिकैररोप्यमाणमग्रहणमिति सिद्धम्‌ || 


१६८. बृहदारण्यक वार्तिके तैत्तिरीयवातिंके च सौषुपाविद्या 
कण्ठरवेणैव निरस्ता - अपि च नैवात्र विवदितव्यम्‌ | यतो बहदार्तिके 
प्राहाचार्यः - एतदस्य स्वतो रूपं यदत्रोपप्रदशितम्‌ | अविद्याकाम- 
कर्मादिविविक्तं यत्सुषुगम्‌ || (बृ. वा. ४-२३-१२०५) इति | तत्तु 
द्वितीयं नेहास्ति तमोऽनर्थस्य कारणम्‌ | दृष्ट्यादिरूपसम्भेदाद्त्पश्येज्नागर 


खण्डः) सुषुपतात्मनो निरविद्यत्वे सत्रकारादिसम्मतिः ९९१२ 
यथा || (बृ. वा. ४-३-१५१९) इति च | तैत्तिरीयके च - निर्धूता- 
शेषभेदो ˆ“ ऽयमवाक्यार्थात्मकस्तथा | सुषुप्ते गम्यतेऽस्माभिर्नानितं 
श्रुतिगौरवात्‌ (ते. वा. २-६६४) इति | समानप्रकरणत्वाद्यद्यदत्र विचारे 
भाष्यसमालोचने न्यवेदि तत्सर्वमिहाप्यनुसन्धेयम्‌ | तत्सिद्धमेतद्रातिंक- 
कारस्यापि सम्मतैवास्मदीया प्रक्रियेति || 


१६९. श्रीगौडपादाचार्यसम्मतिः - यदप्युच्यते - प्राः कारणबद्धस्तु 
(मां. का. १-११) इत्यादिना सुषुपेऽज्लानसत््वमुक्त्वा तद्वयतिरेकेण 
तुरीयमुपदिशति कारिकाकृदिति | तदप्येतेन परिहतप्रायम्‌ | विश्वादिभेदे- 
नात्मा विकल्प्यते सर्पादिभिरिव रजुस्त्यिवंपरत्वात्मकरणस्य | एतदत्रा- 
चार्याकूतम्‌ - प्राज्ञः कारणबद्धस्तु (मां. का. १-११), अग्रहणकल्पनमेव 
सुषुप्तात्मनः स्वरूपानिर्धारणे हेतुः, यथा विश्वतैनसयोरन्यथाग्रहणसमुच्वितं 
तत्‌ | तस्मात्प्रातिस्विकावस्थाभिमानकल्पितं बन्धं विवेकेन विधूय स्वेनैव 
निष्परपञ्चरूपेणावधारणीय आत्मेति | तदेवं प्राज्ञे कल्पितमेवाज्लानं न 
वस्तुसदित्येवाचार्याभिप्रायः | अत एव प्राह - तुर्य तत्सर्वदृक्सदा (मां. 
का. १-१२) इति | सदा जागसिस्वप्रसुषुपतिकल्पनाकालेऽपीत्यर्थः'“ | 
अत एव च - विपयसि तयोः क्षीणे तुरीयं पदमश्नुते (मां. का. १-१५) 
इति | विपर्यासः अवस्थाकल्पनम्‌, तयोः स्वप्रनिद्रयोः ॥ 


१७०. सुषुपतेऽन्यो न तत्सम इति कारिकाया अर्थः - ननु सुषुपेऽन्यो 
न तत्समः (मां. का. ३-२३४) इति सुषुपिसमाध्योर्वक्ष्यति भेदम्‌ | समाधिश्च 


१४५अ. ' निर्धताशेषबोधोऽयम्‌' इति प्रथम मुद्रणे || १४६. त््यवस्थस्यैवात्म- 
नस्तुरीयत्वेन प्रतिपिपादयिषितत्वात्‌, ततत्वमसीतिवत्‌ | मां. भा. - ७ 


२९१४ मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
तुर्यावस्था निदिध्यासनलभ्या चेति के चित्परचक्षते | नैतदेवम्‌ | अत्र हि 
विवेकसमर्थानाम्‌ आत्मसत्यानुबोधेन (मां. का. ३-३२) इत्यादिना 
मनोनिरोधः फलतयोच्यते | यदा मनसः सिध्यत्यमनीभावस्तदा दतं 
नोपलभ्यते | अमनस्ता च जागस्िद्यवस्थास्वव्यभिचसितिस्वरूपत्वादात्मैव 
सत्यमिति निर्धारणात्‌ | एवंसिद्धमनोनिरोधफलकः यदद्वैतादर्शनं 
तत्माकृतजनसामान्यतः सुषुप्तिसिद्धदरैतादर्शनेन न तुल्यम्‌, अपि तु 
आत्यन्तिकमेव, यस्मादत ऊर्ध्व द्रैतसत्यत्वबुद्धिर्वन्ध्यप्रसवा भवतीति | 
भाष्यकारीयं च वचनमत्रैवमेव विज्ञेयम्‌ | यस्मात्सुषुपेऽन्यः प्रचारोऽविद्या- 
मोहतमोग्रस्तस्यान्तर्लीनानेकानर्थप्रवृत्तिबीजवासनावतो मनस आत्म- 
सत्यानुबोधहुताशविप्लुष्टाविद्यानर्थप्रवृत्तिबीजस्य निरुद्धस्यान्य एव 
प्रशान्तसर्वक्लेशरनसः स्वतन्त्रः प्रचारः | अतो न तत्समः (मां. का. 
भा. २-२४) इति हि भाष्यम्‌ | अयमाशयः - यथा विस्मृतरज्नुसर्पज्लान- 
स्यावधृतरज्नुयाथात्म्येन बाधितरज्नुसर्पज्ञानस्य च विशेषोऽस्ति, एवं 
सुषुपिलभ्यमनोलयस्य विवेकलभ्यमनोनिरोधस्य चास्ति महदन्तरमिति | 
तस्मादत्र नास्ति सुषुप्ताविद्यावादस्यावकाशः || 


१७१. मनोनिरोधविधायक कारिकातात्पर्यम्‌ - यत्तु बोधोपायत्वेन 
निरोधं पृथगुपदेक्ष्यति - मनसो निग्रहायत्तमभयं सर्वयोगिनाम्‌ (मां. 
का. ३-४०) इत्यादिना | तत्रायमभिसन्धिः - सुषुपिगमनं स्वाभाविकमिति 
तदालोचनयैव मन्दानां “ बाह्यासक्तचेतसामद्वितीयात्मतत्वं सहसा विज्ञातुं 


१४७. ये त्वतोऽन्ये योगिनो मार्गगा हीनमध्यमदुष्टयो मनोऽन्यदात्मव्यतिरिक्तमात्मसम्बन्धि 
पश्यन्ति तेषामात्मसत्यानुबोधरहितानां मनसो निग्रहायत्तमभयं सर्वेषां योगिनाम्‌ | मा. 
का. भा. ३-४० 


खण्डः) सुषुप्तात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २१५ 
शक्यम्‌ | तत उत्थाने जागरे यथापूर्व दवैताभिमानस्य विजृम्भमाणत्वात्‌ | 
निविशेषप्रत्ययानवकाशाच्च सुषुपे | निरुद्धे तु चित्ते बाह्यविषयक- 
चिन्तनपरत्यागपूर्वक प्रयत्नसम्पादितत्वान्निरोधस्य विषयसम्बन्धराहित्य- 
मात्मनो निराबाधं बोद्धुं शक्येतेति | एतेन समाधेस्तुरीयत्वमाचार्यानभि- 
मतमिति दशितं भवति, कादाचित्कत्वोक्तेः समाधेः - निष्पन्नं ब्रह्य 
तत्तदा (मां. का. ३-४६) इति | तस्मादुपायनिर्देशपरत्वात्मा्लवाक्यस्य 
निरोधवाक्यस्य च, सुषुप्यविद्यानिरसनं नासम्मतं भगवत इति सिद्धम्‌| 


१७२. भावाविद्यावादिनां सूत्रकारभाष्यकाराभ्यां विरोधः - स्थितमेतत्‌ 
सूत्रकाराद्यभियुक्तोक्तवर्त्मन्येव वर्ततेऽस्मदीयं दर्शनमिति | तद्वैपरीत्येन 
स्थितं प्रतिवादिमतमित्यत्रास्ति गमकम्‌ | दिड्धात्रमिह दर्शयिष्यामस्तद्यथा 
- जन्माद्यस्य यतः (ब्र. सू. १-२-२) प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तानुप- 
रोधात्‌ (ब्र. सू. १-४-२३) इति च सूत्रकारः | भाष्यकारश्च - यत 
इतीयं पञ्चमी जनिकर्तुः प्रकृतिरिति विशेषस्मरणात्प्रकृतिलक्षण एवापादाने 
द्रष्टव्या | निमित्तत्वं त्वधिष्ठात्रन्तराभावादधिगन्तव्यम्‌ (सू. भा. १-४- 
२३) इति | अत्र जगतो निमित्तमुपादानं च ब्रह्मैवेति प्रतीयते | तत्र सुषुपौ 
विद्यमान आत्मैवालं जगदात्मना विवतयिति स्थिते, अविद्यैव जगदुपादान- 
बीजमिति दुराग्रह | ननु तस्मादेतद्रह्य नामरूपमन्नं च जायते (मुं. १- 
१-९), मायां तु प्रकृतिं विद्यात्‌ (श्वे. ४-१०) इत्युभयश्रुत्युपपत्त्यर्थ 
मायासंशब्दिताविद्याया आत्मनश्चोपादानत्वमस्तु रज्वां संयुक्तसूत्र- 
द्रयवत्‌ | न | मायिनं तु महेश्वरम्‌ (श्वे. ४-१०), मम माया (गी. ७- 
१४) इति श्रुतिस्म॒तिभ्यां तदधीनत्वादर्थवत्‌ (ब्र. सू. १-४-२३) इति 


२१६ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
सूत्राच्च मायायाः पृथक्तारणत्वकल्पनायोगात्‌, गौरवाच्च | न च “ब्रह्य 


विवर्तोपादानमविद्या तु परिणाम्युपादानमिति स्वीक्रियते, अतो नोक्तदोष" ' 
इति मन्तव्यम्‌, अविद्यायाः परिणामित्वे मानाभावात्‌ | जगदात्मना 
परिणताया अविद्यायाः पुनरपि पूर्वभावस्वीकरणासम्भवाच्च दध्याद्यात्मना 
परिणतक्षीरादिवत्‌ | मृदादिवत्सम्भविष्यतीति चेत्‌ | न, मृदादेरेकस्य 
तत्त्वादप्रच्युतस्य पूर्वविपरीतासत्यरूपावभासित्वाद्विवर्तोपादानत्वस्यैठ 
स्वीकर्तुमुचितत्वात्‌ | ननु माया द्वारकारणमित्येवास्तु | न, तस्या अपि 
कारणापेक्षणप्रसङ्धात्‌ | न चेष्टापत्तिः, अनादित्वप्रतिज्ञाहानेः | अत्र 
केचिदाहुः - ततोऽन्नमभिजायते (मुं. १-१-८) इति श्रुत्या सादित्व- 
मप्यस्तु | यथांशुतन्त्रतन्त्वारब्धोऽपि किल परोऽशुतन्त्रः प्रतीयते, एवं 
ब्रह्मपरतन्तरत्वादविद्यायास्तत्कार्यमपि जगद्रह्यपरतन्त्रं भविष्यतीति | न, 
ब्रह्मण एवाविद्याहेतुत्वे न स्यात्ततो नि्मेक्षप्रत्याशा “ | सति हि कारणे 
न निर्निमित्तं कार्यनाशः | नाशे वा पुनरुत्पत्तरनास्ति निवारक इति| 
अथेतदोषक्लेशनिहीर्षया मायैव साक्षादुपादानं जगतः, ब्रह्य तूपचारात्त- 
थेत्यास्थीयते जगदुपादानमायाश्रयत्वाद्रह्यण इति | हन्त पुनरायातः 
सूत्रभाष्यविरोधः पुरोदितः ॥ 


नन्वविद्यापरिणामोक्तिर्न भाष्यविरुद्धा अविद्याकल्पितेन च नामरूप- 
लक्षणेन रूपभेदेन व्याकृताव्याकृतात्मकेन तत्त्वान्यत्वाभ्यामनिर्वचनीयेन 
ब्रह्य परिणामादिसर्वव्यवहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते (सू. भा. २-१-२७) 
इत्युक्तेः | मैवम्‌, अविद्याकल्पितेनेत्युक्तौ परिणामित्वमेवाविद्याया 


१४८. अनिर्मेक्षप्रसक्तिः स्याद्यद्यविद्या परात्मनः | बृ. वा. २-३-१३१ 


खण्डः) सुषुपात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २९७ 
उक्तमिति मन्तुमनुचितत्वात्‌ | अविद्याप्रतिबद्धव्यावबहारिकदृष््या 


परिणामोक्तिः, परमार्थदृष्ट्या तु न परिणाम इति ह्यदाहतभाष्यार्थः | ननु 
ब्रह्मण एकरूपत्वात्सावयवमृदादिदृष्टान्तप्रणयनं परिणाम्युपादानान्तर- 
सद्भावं गमयति | मैवम्‌ | मृदादे्विवर्तोपादानत्वेनैवोक्तोत्तरत्वात्‌ | अपि 
च छान्दोग्यभाष्य एतदाशङुत्य परिहितम्‌ - निरवयवस्य सतः कथं 
विकारसंस्थानत्वमुपपद्यते ? नैष दोषः, रज्वाद्यवयवेभ्यः सर्पादिसंस्था- 
नवद्रुद्धिपरिकल्पितेभ्यः सदवयवेभ्यो विकारसंस्थानोपपत्तेः (छां. भा. 
६-२-२) इति | यदि हि भाष्यकारस्याविद्यापरिणामित्वपिष्टमभविष्यत्तदा 
'*नैष दोषः, अविद्याया एव परिणामित्वाभ्युपगमात्‌, ब्रह्मणस्तु तद्वारेव 
विकारसंस्थानत्वोपचारात्‌' " इत्येवावक्ष्यत्‌ | तदेवमविद्यां जगदुपादानत्वेन 
वाञ्छतां प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌ (ब्र. सू. १-४-२३) 
आत्मकृतेः परिणामात्‌ (ब्र. सू. १-४-२६) इत्यादिसू्रविरोधस्तद्धाष्य- 
विरोधश्चेति स्फुरम्‌ || 


एवं सुषुप्तावपि जीवब्रह्मविभागं स्वीकुर्वताम्‌ - तदभावो नाडीषु 
तच्छुतेरात्मनि च (ब्र. सू. २-२-७) अतः प्रबोधोऽस्मात्‌ (ब्र. सू. २- 
२-८) इति सूत्रतद्धाष्यविरोधः | सुषुतिकाले च परेण ब्रह्मणा जीव 
एकतां गच्छति (सू. भा. १-४-१८) इत्यादिभाष्यवाक्येरुदाहतैर्विरोधः 
स्फुट एवेति न पुनरिहोपन्यस्यते || 


१७२३. गौडपादसुरेश्वराचार्यवचनविरुद्धं च भावाविद्यावादिमतम्‌ - 
एवं कारिकाकारमतं वार्तिक कारमतं च विरुणद्धीदं सुषुप्ताविद्यामतम्‌ | 
दैतप्रपञ्चस्य जातिरेव नास्ति, अस्तीति तु मृषाबुद्धिरिति हि श्रीगाडपाटैवि- 


२१८ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
स्तरेण प्रतिपादितम्‌ | तद्विरोधेनाचार्यदेशीयैः प्रपञ्चस्य जन्माभ्युपगतम्‌ | 
न च व्यवहारटृष्ट्यैवायमभ्युपगमः जातिस्तु देशिता बुद्धैस्नातेस्त्रसतां 
सदा (मां. का. ४-४७) इत्याचार्येरप्यङ्खीकृतैव जगज्नातिरिति वाच्यम्‌| 
अविद्यां सर्वत्राप्यवस्थायामभ्युपगच्छतां तस्या व्यावहारिकित्वोक्तेरसड्तेः | 
साच माया न विद्यते (मां. का. ४-८) इत्यादिना मायाया 
असत्वमाचार्येणोपदिष्टम्‌ | तत्तु प्रतिवादिनां मते न सम्भवत्येवेत्यस्ति 
वैषम्यम्‌ | तथा शरीरपातानन्तरमेव निरुपचसितं केवल्यं ततः प्राक्तु न 
तथेति कारिकाप्रतिषिद्ध एवाभ्युपगमः | प्रागुत्पत्तेरजं सर्वं तेनासौ कृपणः 
स्मृतः (मां. का. ३२-१) इति कार्किाकारः परिनिन्दितत्वादस्य वादस्य | 
उदाहतान्येव वातिक कारवचनानि सुषुप्तौ शृद्धात्मबोधकानि | तद्विरोधश्चा- 
तिस्फुटः | प्रस्थानत्रये तद्धराष्ये वातिके कारिकाग्रन्थे वा भावरूपाविद्या- 
प्रक्रिया न कटाक्षेणापि वीक्ितेत्येतत्तु न विस्मर्तव्यम्‌ | तदेवं सडाक्षेपतो 
वणितः सुषुप्ताविद्यावादिनामभियुक्तमतविरोधः || 


तस्मात्सूत्रभाष्यवातिककारिकाकृतां वचनं न क्वचिदविरुणद्धीदमस्म- 
न्मतम्‌, प्रत्युत तैरेवानुगृहीतं सुषुपाविद्यानिरसनं विशदयामो वयमिति 
सर्वं निरवद्यम्‌ ॥ 


१७४. सुषुस्यविद्यानिरसनं श्रुत्यादिसम्मतमित्यत्र युक्तिः - अथेदानीं 
पुरोदितप्रक्रिया श्रुत्यादिसम्मतेति सम्भावनाय युक्तिद्रयमुपन्यस्यते 
विशेषतः | अवस्थात्रयपरीक्षणान्यथानुपपत्तिस्तावत्प्रथमा युक्तिः | सर्वेषु 
हि वेदान्तेषु जाग्रदाद्यवस्थाः साक्षादाराद्वा विचार्यन्ते | कस्मै प्रयोजनाय 
कल्पेत तद्विचारः 2 न तावदविद्यावत्त्वमात्मन्यवगमयितुं, तादृशज्ञानस्या- 


खण्डः) सुषुपात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः ९१९ 
पुरुषार्थत्वात्‌ | नापि स्थानत्रयेऽप्यादरश्य दवैतमलं तदुपादानभूतां चाविद्याम्‌ 


तद्व्यतिर्क्तिस्थितिज्ञापनार्थः स विचारः | बहीनामुपनिषदां सुषति- 
निरूपणेनेवोपक्षयात्‌, स्थानान्तरवण्निऽनादरात्‌, सुषुपिविषये परम आनन्दः 
(बृ. ४-२-३२), परमो लोकः (बृ. ४-२३-३२) इत्यादिविशेषणानाम- 
विद्योपगमविरुद्धानामुपादानाच्च | चतुर्लक्षण्यां च सुषुपिसमन्तरमनुपन्यस्य 
तद्वयतिरिक्तं स्थानं न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङुं सर्वत्र हि (ब्र. सू. 
३-२-११) इत्यनेन न केवलं स्वत, कि नाम, स्थानतोऽपि नास्ति 
निविशेषतासविशेषतारूपोभयलिङ्त्वमात्मन इति वदता स्थानत्रयमेवालं 
शुद्धात्मप्रतिपत्त्या इति सूचितत्वाच्च | यद्यपि क्वचिन्तुरीयमुपदिष्ट- 
मुपनिषत्सु | शारीरके च - अपि च संराधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ (ब्र. 
सू. ३-२-२४), समाध्यभावाच्च (ब्र. सू. २-३-३९) इति 
समाधिसंराधनादिशब्दव्यपदेश्या तुरीया काचिदवस्था सूच्यते | तथाप्युप- 
निषत्सु तुरीयं न स्थानान्तरमित्युच्यते, नापि सूत्रे समाधौ भावाविद्याविनाश 
उक्त इति न किञ्चिदेतत्‌ | यस्तु मन्यते - आत्मदर्शनोक्तिबलादेव 
स्वीक्रियते तत्राविद्यानाशोऽ पीति, तं प्रति कथमविद्यानाशेऽपि समाध्यव- 
स्थासकाशादुत्थानं सिध्येत्‌, तत्सिद्धौ वा कथं समाधेः सुषुपिसकाशाद्विशेष 
इत्यादि पुरोदितं युक्तिजालं दुरुत्तरमत्राप्यावर्तनीयम्‌ | अतो न समाधि- 
सूत्रमात्रेण सुषुपिरविद्यायुता तद्रहिता वा भविष्यति, उभयोरप्यवस्थयो- 
विद्याविषये समानयोगक्षेमत्वादिति न विस्मर्तव्यम्‌ | तस्मास्सिद्धमिदं 
यदवस्थात्रयचिन्ता नार्थवती स्यात्तेषां ये सुषुपावविद्यामास्थिषत | 
आस्माकीनप्रक्रियायां तु तयैव सर्वशङ्ातद्ुपरिहार इति ॥ 


२२० मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
१७५. गुरुज्ञानवासिष्ठगतद्रैतखण्डनान्यथानुपपत्तिः - अस्ति च 
निदर्शनान्तरं सुषुप्यविद्यानिरास एवाद्वितीयब्रह्मवादिनां सर्वेषां सम्मत 
आसीत्‌, सम्मदायविच्छित््या तु ताकिकसहयोगात्‌ कारणान्तराद्रा 
विस्मृत्यैतां प्रक्रियां सुषुप्तेऽपि भावाविद्यामदृष्टश्रुतचरीमभ्युपगतवन्त 
आस्माकीना इत्यत्र | अस्ति गुरुज्ञानवासिष्ठं नाम केनचित्प्रच्छन्ननाम्ना 
वैदिकाद्रैतसिद्धान्तमसहमानेन प्रणीतो निबन्धः | यस्य खलु ज्ञानकाण्डा- 
भिधस्य भागस्य पादचतुष्टयमस्ति | अत्र च ग्रन्थप्रणेत्रा विवर्तवादारूप- 
ब्रह्मवादनित्यसिद्धाद्वेतवादादयः शिष्टसम्मताः परिनिन्दिताः - 


जगद्विवर्तवादिभ्यो जीवारम्भादिवादिनः | उत्कष्टाः स्युस्त- 
तोऽप्यन्ये परारम्भादिवादिनः || अनाप्त एव नीरूपं शिष्य- 
स्योद्रोधयेदलम्‌ | स्वेच्छाविहाराद्यासक्तो वित्तार्थी च 
प्रतारकः || ब्रह्यत्वेनैव जीवस्यावस्थानं मोक्ष उच्यते | तस्य 
चेत्परापपूर्वत्वमुपदेशो वृथा तदा || इत्यादिना | 


परिणामवादश्रेष्ठत्वम्‌ ब्रह्मणो विधिशेषत्वम्‌ ब्रह्मणस्तरिरूपत्वम्‌, 
विदुषोऽपि स्वाश्रमकर्मबद्धत्वम्‌, - इत्यादयो विषयाः, व्यवहारत्वम- 
निर्णीयेव दुराग्रहमात्रेण व्यावहारिकदशायां दैतमेव, परमार्थदशायां 
त्वद्वैतमिति सर्वसद्कुरवादश्चेत्येतत्सर्व वासिष्ठकारोक्तं दुषणायानूद्यमानमपि 
मनशखेदमापादयेत्‌ पूज्यपादश्रीशङ्करभगवत्पादमतानुयायिनामिति न 
प्रपञ्च्यते | अनेन खलु पण्डितापसदेन स्वात्मानं परांश्च वजञ्चयितुम- 
बिभ्यता भगवत्पादैर्बृहदारण्यकादिभाष्येषु समूलघातं घातिता अपि 
भरतृप्रपञ्चादिवृत्तिकारसम्मता द्तादैतवादविशेषाः परिशृद्धादवैतप्रदेषमात्रेण 


खण्डः) सुषुपतात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २९१ 
प्रकारन्तरेणोत्थापिताः | न तु क्वचिदपि नवीनं किज्चिदुपपादनं कृतम्‌ | 
स्वमतप्रशंसा चात्रैवं कृता - 


अद्रैतिभिदवतिभिश्च विशिष्टादैतिभिश्च वा | यद्यत्मणीतं 
भाष्यादि तत्तत्सर्वमसङ़तम्‌ ॥ अस्मदीयैर्बधश्रष्ठ्तदैतात्म- 
वादिभिः | यद्यत्प्रणीतं भाष्यादि तत्तत्सर्व हि सङ़तम्‌ | 
इति | 


द्वितीयपादश्चास्य ग्रन्थस्य केनचिदप्प्यदीक्षितनाम्ना विरचितयाधि- 
करणकचञ्चुकाख्यया व्याख्यया संवलितः | तत्र कोऽयं दीक्षित इति न 
ज्ञायते | विश्वस्यते तु बलवद्यदयं सुगृहीतनामभिरनेकाद्ैतग्रन्थसन्दर्भ- 
प्रथितयशोभि्दीक्षितवर्यैभिन्न एव सर्वथेति | भवत्विदं यथा तथा | अस्मिन्‌ 
ग्रन्थे तु श्रीभगवत्पादीयभाष्यप्रतिपादिताः प्रायशः सर्वेऽप्यद्रैतोपदेशा 
खण्डिता युक्त्याभासैः | अद्वैतवाक्यानि च वाक्याभासमात्राणीति 
प्रदर्शयितुमेवमुक्तम्‌ - 

अद्ैतवादिवाक्यानि कोरिशः सन्तु वा विधे | 
तानि सर्वाणि सामान्यादुर्बलानीति निर्णयः ॥ इति || 


विशेषतश्च गाढनिद्रायामविद्या नास्तीति वदतां मतं ग्रन्थे सर्वत्र 
खण्डनायोपाददेऽसौ सम्प्रदायाविष्टचेता मीमांसकमहाशयः | तद्यथा - 
ब्रह्मन्‌ वेदान्तवाक्यानि सुप ब्रह्मेति कानिचित्‌ | 
तुरीयं कानिचिद्रद्येत्याहुः शुण्वत्र निर्णयम्‌ || 
इत्युपक्रम्य - 


९९९ 


मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
तुरीये प्राज्षसंज्ञोऽसौ जीवः शेते स्वमोचने ||, 
सुषुपिकाले सकले लीन इत्यत्र चात्मनः | 
तमोऽभिभूतशब्दान्न परमात्मेति हि स्फुरम्‌ || 
अस्यापहतपाप्मत्वाद्युपचर्यत एव हि| 
जाग्रत्स्वप्रगतस्थूलसृक्ष्मा विकृतयोऽत्र न || 
बाह्याभ्यन्तरविज्ञानप्रतिषेधस्तथा भवेत्‌ | 
उपचारानपेक्षं स तुर्य एव हि सिध्यति ॥ 
जीवत्रयपरामर्शस्तुर्यात्माप्यर्थ इष्यते | 
जीवद्रयपरामर्शः सुषुपाप्यर्थ इत्यसत्‌ || 
सुषुपादधिक ब्रह्म ह्यसकृच्वावधार्यते || 
सुिस्थानत्ववचने नाडीनां लक्षणावशात्‌ | 
परस्यैवात्मनो वाच्यमित्याहूः के चन त्वसत्‌ || 
अवस्थात्रयशुन्यत्वश्रवणाद्धि सहस्रशः | 
परस्य सुप्िस्थानत्वशङ्का स्वप्रेऽपि नोद्धवेत्‌ || 
यदि स्यादात्मनः सुपिस्थानत्वं मुख्यया तदा | 
पशुपक्ष्यादयः सर्वे ब्रह्मनिष्ठा इति ह्यसत्‌ || 
सर्वपिहासयोग्यत्वेऽप्यस्य लोकेषु सर्वशः | 
सुषुपब्रह्मवादस्य प्राबल्यं बत दृश्यते || 
सुषुप्तस्य तु कैवल्यं परेन्योतिष्टवमप्यहो | 


वदन्ति केचित्तान्‌ लोका वदन्ति विबुधोत्तमान्‌ || 


नाडीसक्तस्य सुतस्य त्वंपदामुख्यरूपिणः | 
प्राह तत्पदलक्ष्यार्थत्रह्यतां सु्वाद्यहो || 


खण्डः) सुषुप्तात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः २२३ 
निविंशेषचिदानन्दपरब्रह्यत्वमेव हि | 


सुपस्याचक्षते पुत्र ते वेदान्तार्थदूषकाः || 
निरविशेषचिदात्मत्वमुपास्यत्वादिकं तथा | 
सुप्तस्य चेत्स्याद्र्धिष्ठाः पशुपक्ष्यादयोऽप्यहो || 
सुषुमब्रह्मवादस्य दुर्बलत्वेऽपि सर्वथा | 
कैश्चित्मपज्चितो वादो यत्नोऽयं तन्निराकृतौ || 
आपाभिनयवन्तस्ते सुषुप्ब्रह्मवादिनः | 
अभूतिनो ह्यनाप्ताः स्युः सर्वदा शिष्यवञ्चकाः || 


असत्तमेदशी व्याख्या सुषुप्ब्रह्मवादिनाम्‌ | 
हिरण्यनिधिदृष्टान्तानन्विता सा हि नारद || 
बृहदारण्यके ग्रोक्ता सम्मरसादाभिदा यतः | 
सुषुप्तस्येव जीवस्य नेतरस्य परात्मनः ॥ 
अतः सुषुप्तौ परं ब्रह्म निर्विशेषं प्रजा गताः | 
इति पक्षो निराकार्यः सुषुप्तब्रह्यवादिनाम्‌ || 
परमात्मनि ये शब्दाः प्रयुज्यन्ते तुरीयके | 
ते सर्वेऽपि श्रुतिस्मृत्योः सुषुप्ते सन्ति यद्यपि || 
तथाप्यव्यवधानात्त उपचर्यन्त इत्यमुम्‌ | 
अर्थत्नार्हसि विस्मरतु गार्ग्यं बुद्धिमतां वर || 
तैजसाख्यो यदा जीवः शेते नाड्यां पुरितति | 
तदा प्राज्ञाख्यजीवत्वं याति न ब्रह्मतां धुवम्‌ || 
सुपतावखण्डैकरसं निरञ्जनं ब्रह्मैव यान्तीत्यखिलाः प्रजा इमाः | 


शर मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
वदन्ति ये तैन्मतमेव कुत्सितं जीवत्रयोक्तेरवकाशहानितः || 
सुषुतिसत्ता यदि पारमाथिकौ तदा न भेदोऽस्ति हि सुप्मुक्तयोः | 
लब्धा गुणात्मैवं विमुक्तबन्धनः स्वाज्ञानवार्ता कथमत्र युज्यते || 
प्राणाप्ययो भवति यत्र स एव साक्षादद्ैतनिर्गणचिदेकरसः परात्मा | 
प्राणो न नष्ट इह दृश्यत एव सुप्तौ तन्निर्गुणात्मधिषणां जहि सर्वथा त्वम्‌ || 
निर्णेतु श्रुत्यनुक्तं कथमुचितमिति स्वान्तगा मास्तु 
शङ्खा सर्वत्राप्युत्तसत्र श्रुतिगदिततुरीयात्मनैर्गुण्यदष्टः | 
सर्वत्रान्यत्रे तस्य स्वपरविषयकन्ञानशुन्यत्वशब्दाद्धेयानन्दा- 
कृतित्वादपि च मृगवयःसर्वसाधारणत्वात्‌ || इति || 


अलं बहुना कुदृष्टिनिबद्धश्लोकोदाहरणप्रयासेन | अत्र पदे पदे 
'“ सुप्तवादः सुषुप्ब्रह्मवादः'' इति च नाम्नोल्लिख्य यजिहासितव्यत्वेन 
बहुधा विनिन्द्यते तत्कस्य मतमिति शङ्कायां प्रसिद्धेषु दशनेषु न कमपि 
सिद्धान्तं सुषुपौ ब्रह्मात्मतां बोधयन्तमुपलभामहे | अथ चासौ निबन्धकार 
'" कैश्चिप्रपञ्चितो वादः सुषुप्तब्रह्मवादस्य प्राबल्यं बत दृश्यते | वदन्ति 
केचित्तान्‌ लोका वदन्ति विवुधोत्तमान्‌' ' इति च रुवन्‌ कच्चिस्सिद्धान्तं 
सर्वत्र प्रसिद्धमेव मनसि निधाय रोषाविष्टचेतास्तत्मरसिद्धिमसहमानो 
गालिदानेनैवात्मानं बहुमन्यत इति स्पष्टं गम्यते | वयं तु पश्यामो 
विवर्तवादादिचिरन्तनसम्मताद्रैतवादानेव विशेषतो यदयं दूषयति, तत्साह- 
चर्यात्सुपिव्रह्मवादोऽप्यद्रैतिनामेवेति सम्मतोऽस्य खण्डनकारस्येति || 


तदेवं गुरुञ्लानवासिष्ठगतसुपिब्रह्यवाददूषणान्यथानुपपत्तिज्लपियति- 
एतद््रन्थनिर्माणकालेऽद्वैतवादः ' ' सुषुपिब्रह्मवाद' " इति प्रथां गतोऽभूदरे- 


खण्डः) सुषुपात्मनो निरविद्यत्वे सूत्रकारादिसम्मतिः ९२५ 
दान्तविद्ेषिणां दैताद्ैतिनां गोष्टीष्विति | कालान्तरे सम्मदायविच्छित््या 
परमतसंसगदिद्रैतिमानिनोऽपि मतान्तरसंक्रान्तिमपि बोद्धुमक्षमाः 
कुरिलपथा प्रस्थिताः स्वयमप्यजानन्त एव गुरुद्रोहमिति च | इयमेव 
पापीयसी प्रक्रिया तत्सजातीया वा काचिदन्या भवेद्धेतुरतिशुद्धस्याप्य- 
दैतराद्धान्तस्य शोचनीयतादशाप्राप्तौ तदनुयायिष्विदानीमिति मन्यामहे 
वयम्‌ | अथवा प्रच्छाद्य परकोयपक्षतामात्मनः कैण्चित्मतारकैरदैतवादोप- 
देशव्याजेन स्वकौया एव कल्पनाः प्रतिष्ठापिता नामान्तरेण शाद्खरसिद्धान्त- 
समाख्यां रूपं च दत्वा | कारणान्तरेण स्वसिद्धान्तमजानाना निर्विंशबुं 
नवीनप्रस्थानमेव स्वीचक्रुविमूढा आस्माकीना इत्यनुमीयते | अन्यथा 
हि कथं स्यात्प्रवेशस्तत्तादृशानां प्रस्थानत्रयभाष्येषु प्रतिषिद्धानामपि 
कल्पनानां पुनरालिङ्धनं भगवत्पादीयमानिभिरेवेति || 


तत्र गुरुक्ञानवासिष्टे प्रतिपादिताः पूज्यपादैर्निषिद्धा अथ चाधुनिका- 
द्वैताचार्यैरनुमोदिता वादा उदाहरिष्यन्ते व्युत्पित्सुसौकर्याय | आदौ 
तावत्सुषुपाविद्याभ्युपगमः, तुरीयावस्था समाध्याख्या निरविद्येति स्वीकारः, 
तस्मादुत्थितस्य जगत््रतीतिमङ्ीकृत्य सुषुपौ जगद्रीजभूताविद्या नास्ति 
चेदुत्थाने न स्यात्मरतिभानं नगत इति व्याहतवादः, श्रवणमात्रेण 
कस्यचिदप्यधिकारिणो न भवति कृतकृत्यया सर्वस्यापि तु निदिध्यासना- 
भ्यासोऽपेक्षित इति कथनम्‌, साक्षात्कृ ततत््वानामप्यस्ति देहादावात्मधीरिति 
विरुद्धव्यवहारः, समाधावयप्युपगताविद्याविरहायां सृक्ष्मभेदाद्धीकारः, ब्रह्म 
वेद ब्रह्मैव भवति (मु. २-२-९) इति श्रुतिमनादृत्य भविष्यदुत््या 
तद्व्याख्यानम्‌, देहपातानन्तरमेव निरुपचरितं ब्रह्मावातिरिति विदुषोऽपि 


२२६ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
प्रारब्धकर्मबद्धत्वं विधिनिषेधादिगो चरत्वं चास्तीति च भाषणम्‌, 


श्रुतिसूत्रादिविरोधेनाविद्या ब्रह्म च जगत्कारणमित्याख्यानम्‌, व्यवहारत्व- 
मनुपपाद्यैव व्यवहारपरमार्थदशाद्रयाभ्युपगमः - इत्येते प्रमुखा वादाः 
समाना आधुनिकाद्रैतिनां दरैतादरैतमताभिनिविष्टप्रच्छन्नस्वनाम्नो गुरुलान- 
वासिष्ठकर्तुश्च | तत्र भवत्वेतद्ग्रन्थप्रणेता तदन्यो वा यः प्रथमं ददर्शं 
वादानेतान्‌, तमनुसृत्य परमास्माकीनाः श्रुतिस्मृतिन्यायपरिशुद्धं चिरन्तन- 
पन्थानमतिक्रम्य कष्टां गतिमापुर्त्यहो मोहस्य वैभवम्‌ || 


इदं त्विह प्रकृतं - यदधस्तादुक्तवासिष्ठग्रनथकार स्वसमानकालीनमदरैतं 
निरस्य स्वाभिमतं मृतप्रायं दरैतादैतमुजीवयिष्यन्‌ विशेषतः सुषुस्यविद्या- 
निरासमवधीरयामासेत्येतनमहदिदं लिङ तदात्वेऽद्वैतिनः सुषुपात्मानं 
निर्मलमेवास्थिषतेत्यत्रेति || 


अवस्थात्रयपरीक्षणमेव 
वेदान्तोदितासाधारणप्रक्रियेत्यत्रोपपत्तिः 


१७६. अवस्थात्रयविचारणमेव वेदान्तपरक्रियेत्यत्र शङ्का - एवं 
्रुत्यादिप्रामाण्येन स्थापितेऽप्यसमिन्‌ भवेत्केषाच्विद्विशयः - कथं जानीमहे 
वयमवस्थात्रयपरीक्षणमेव वेदान्तप्रक्रिया नान्येति ? अन्यथाऽन्यथा हि 
दूश्यते प्रातिस्विकमुपनिषत्प्रस्थानम्‌ | गीताप्रस्थानं चान्यादृशमेव | 
अन्यादृशी च शारीरक सूत्राणां प्रवृतिः | पुराणेतिहासादयश्च यां काञ्चिदपि 
प्रक्रियामवलम्ब्य सर्गप्रतिसर्गादिकं वर्णयन्ति | आचार्यश्चविम्बप्रतिबिम्ब- 


वादावच्छेदवादटष्टिसृष्टिवादानिर्वचनीयवादानाद्यविद्यावादतदेकत्ववादतन्ना- 


नात्ववादेत्यवान्तरभेदेष्वन्यतमसंयुतां स्वस्वाभिमतां प्रक्रियामालम्ब्य 


खण्डः) अवस्थात्रयपरीक्षणमेव वेदान्तोदितासाधारणप्रक्रि येत्यत्रोपपत्ति २२७ 


तत्त्वनिर्णयाय प्रवतिंतिमिति च सुप्रसिद्धमेतत्‌ | तत्र यथान्यैः स्वेतरप्रकियया 
न सिद्धान्तः सिध्यतीत्युच्यते, तथावस्थात्रयप्रक्रि यावादिभिरपीति को नु 
स्याद्विशेषोऽस्मिन्‌ वादे 2 अपि च वातिककारः प्राह - यया यया 
भवेत्पुंसां व्युत्पत्तिः प्रत्यगात्मनि | सा सैव प्रक्रियेह स्यात्‌ साध्वी सा 
चानवस्थिता (ब. वा. १-४-४०२) इति | तत्कथमिदं निश्चिनुयाम 
यदियमेव प्रक्रिया श्रुत्यादिसम्मतेति 2 तस्माद्रक्तव्यं किञ्चिदपि 
विस्रम्भकारणमिति | 


१७७. उपनिषत्मरस्थानतात्पर्यम्‌ - अत्रोच्यते - स्मर्यतां यदवादिष्म 
प्रकरणावतारघटके | यद्यप्युपनिषदो भिन्नभिन्नगतय इवाभासन्ते | तथापि 
सृक्ष्मतरावेक्षणेन विस्पष्टं विज्ञायते यदासां गतिसामान्यमन्योन्या- 
कात्स््यनिवारणायान्योन्यसमाकाङिक्षतार्थसमर्पकत्वं चास्तीति | तत्र 
काश्चिद्विषयविषयिविभागेन विषयस्यानित्यत्वाशुचित्वजनडत्वदुश्खास्पद- 
त्वादिक तद्व्यतिरेकेण विषयिणश्च नित्यत्वशुद्धत्व्ञानानदस्वरू पत्वादिक 
च प्रतिपादयन्ति श्रुतयः | अन्याश्च स्वप्रोपन्यासेन तत्रात्मनः स्व्यज्योतिष्टवं 
ख्यापयन्ति | अपराः पुनः सुषुप्तौ शुद्धात्मानं प्रदर्श्य ब्रह्मात्मैक्यं 
दृढीकुर्वन्ति | एवं यथाभागं विभज्यावस्थाः परीक्षयन्त्यः श्रुतयः प्रत्येक 
वीक्ष्यमाणा अस्यामेव प्रक्रियायां महातात्पर्यवत्यो दरीदृश्यन्ते | तत्र 
निदर्शनार्थं संक्षेपत उदाहरणम्‌ - ईशावास्ये अनेजदेकं (४) इत्यात्म- 
याथात्म्यमुपक्रम्य स पर्यगाच्छुक्रमकायमव्रणमस्नाविरं शुद्धमपापविद्धम्‌ 
(८) इत्यवस्थात्रयप्रक्रि यासूचनोपसंहारः | केनोपनिषदि च इनद्द्रियादि- 
साक्षित्वेन विविच्यात्मानं सकलविषयत्वस्थापनं कृतम्‌ | काठके च 


२२८ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
स्वप्रान्तं जागरितान्तं च (क. २-१-४) इत्यादिना प्रक्रियासूचनम्‌ | य 
एषु सुप्तेषु जागतिं (क. २-२-८), इद्दियाणां पृथग्भावम्‌ (क. २-३- 
६) इत्यादिना च | मुण्डके च - दिव्यो ह्यमूर्तः पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरो 
ह्यजः | अप्राणो ह्यमनाः शुभ्रो ह्यक्षरात्परतः परः || (२-१-२) इति 
प्रक्रियासूचनम्‌ | तैत्तिरीयके च पञ्चकोशविमर्शव्याजेन साक्षादवस्थात्रय- 
शोधनम्‌ | एेतरेयके तु त्रय आवसथास्त्रयः स्वप्राः (१-२३-१२) इति 
विस्पष्टं प्रक्रि योपन्यस्ता | बृहदारण्यक च्छान्दोग्यप्रश्नमाण्ड्क्येषु पुनः 
स्फुटतरमेव जोघुष्यते प्रक्रियेति सकृ दृष्टिपातोऽवगाहयति | तदेवं 
देतिवेदान्तिभिरप्यनतिशङ्कूनीयप्रामाण्यानां दशोपनिषदां तात्पर्यमस्मदुक्त- 
प्रक्रियया तत्त्वनिर्धारण इति न तिरोहितम्‌ | यत्तु दृश्यते तत्र तत्र 
प्रक्रि यान्तरस्वीकारः तत्सर्वमप्युक्तदिशा जाग्रदाद्यन्यतमावस्थामधि- 
कृत्यैवावान्तरविशेषकल्पनमित्यविरोधः | यथा ह्यपासनलोकान्तर- 
जीवान्तरादिविचारस्फूर्तावप्युपनिषत्सु तत्र महातात्पर्यं न कल्प्यते 
केनचिदेकात्मवादिना | तथा जागरितादिव्यपदेशं विना जागसिताद्यन्यत- 
मान्तर्गतविषयविचारणं प्रासङ्धिकमुपायान्तरं वावस्थात्रयबोधावतारायेत्य- 
वश्यमद्खीकरणीयम्‌ | यत्सत्यं श्रुतेरुपाये कुत्राप्यभिनिवेशो न युक्तः | 
सर्वस्याप्युपायस्य मिथ्यात्वात्‌ | उपेय एव तु तात्पर्यमिष्टव्यम्‌, तस्य 
प्रतिपादयिषितत्वात्‌ | तथापि सर्वेऽप्युपायास्तत्वबोधनाय प्रकल्पिता 
एतत्‌ प्रक्रियाद्रारभूताः | प्रत्येक स्वात्मना त्वपर्याप्ता एवावबोधयितुं 
तत्त्वमिति सुधीभिराकलनीयम्‌ ॥ 


१७८. सूत्रप्रस्थानगीताप्रस्थानयोर्गतिः - सूत्रप्रस्थानेऽपि तदनन्यत्व- 


खण्डः) अवस्थात्रयपरीक्षणमेव वेदान्तोदितासाधारणप्रक्रि येत्यत्रोपपत्ति २२९ 
मारम्भणशब्दादिभ्यः (ब्र. सू. २-१-१४) इति जाग्रदू्या प्रागुरीकृतसुष्टि 
कार्यकारणानन्यत्वन्यायाङ्खीकारेण निरस्य मायामात्रं तु कास्येनानभि- 
व्यक्तस्वरूपत्वात्‌ (ब्र. सू. ३-२-३) इति स्वप्रमिथ्यात्वं जागस्तिमिथ्यात्वे 
दृष्टान्तसिद्धयर्थमुपन्यस्य तदभावो नाडीषु तच्छुतेरात्मनि च (ब्र. सू 
२-२-७) इति सुषुपौ स्वरूपसम्पत्तिमुक्त्वा न स्थानतोऽपि (२-२- 
१९१९) इत्यादिना जीवस्वरूपब्रह्यतत्त्वनिर्णयार्थं प्रववृते भगवान्बादरायण 
इति स्पष्टमेव | यद्यपि जीवस्य गत्युत्क्रान्त्यादिकमचिरादिमार्ग मुक्ताना- 
मश्वर्यादीयत्तामित्याद्यवस्थाप्रक्रि याबहिर्भूतमप्यधिकृत्य सूत्राणि क्वचित्मरा- 
वर्तन्त | तथापि तत्सर्वमपि जाग्रदवस्थापरिच्छिन्नद्ष्टीनां प्रक्रियायां सुखेन 
प्रवेशार्थमिति बोद्धव्यम्‌ | गीतासु यद्यपि नाभिलक्ष्यतेऽत्र दृष्टिः, तथापि 
कर्मयोगज्लानयोगयोस्तत्त्वनिर्धारणार्थत्वात्तत्र जागरितव्यवहार एव विचा- 
सिः | अत एव महाभुतन्यहद्भारो बुद्धिरव्यक्तमेव च | इद्धियाणि दशैक 
च पञ्च चेद्धियगोचराः || इच्छा देषः सुखं दुखं सङ्घातश्चेतना धृतिः | 
(गी. १३-५-६) इति साव्यक्तं सर्वं क्ेत्रमेवेत्यभिधाय एतद्यो वेत्ति तं 
प्राहुः क्षेत्रज्ञ इति तद्विदः | (गी. १२-१) इति विषयविषयिविभागः 
प्रदशितः | अतो नास्त्यत्र स्वतन्त्र प्रस्थानान्तरमिति ध्येयम्‌ || 


१७९. इतिहासपुराणादिवचनानि - एवमितिहासपुराणादिष्वपि 
प्रक्रियैषा दृश्यते विशेषतो विचारिता | तद्यथा महाभारते मोक्षधर्मपर्वणि- 
यदिद्ियैस्तुपहितं पुरस्तात्राप्तान्गुणान्संस्मरते चिराय | तेष्विद्ियेषूपरतेषु 
पश्चात्‌ स बुद्धिरूपः परमः स्वभावः || यथेद्दरियार्थान्‌ युगपत्समन्तान्नोपिक्षते 
कृत्स्नमतुल्यकालम्‌ | तथाचलं सञ्चरते स विद्वांसस्तस्मात्स एकः परमः 


२३० मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
शरीरी || रजस्तमः सत्त्वमथो तृतीयं गच्छत्यसौ स्थानगुणाव्विरूपान्‌ | 
तथेद्धियाण्याविशते शरीरी हताशनं वायुखिन्धनस्थम्‌ | (मो. ध. २०३- 
१-२-२) इति जाग्रदादीनि स्थानानि परस्परविलक्षणानि गच्छन्नसावात्मा 
न तदुणभोक्तेत्युक्तम्‌ | यथा चन्द्रो ह्यमावास्यामलिङुत्वान्न दृश्यते | न 
च नाशोऽस्य भवति तथाविद्धि शरीरिणम्‌ | (मो. ध. २०३-२३) इति 
विरोषविानरूपोपाधिलयेऽप्यात्मा सुषुमे न शून्यशेष इति च सदृष्टान्तमाह | 
अध्यात्मरामायणे चोक्तम्‌ - जाग्रदादिविनिर्मुक्तं सत्यज्ञानादिलक्षणम्‌ | 
शुद्धं बुद्ध सदा शान्तमात्मानमवधारयेत्‌ (अध्यात्मरामायणे ४-८-४१) 
इति दु्खहर्षभयक्रौधलोभमोहमदादयः | अज्ञानलिङ्ान्येतानि कुतः सन्ति 
चिदात्मनः || देहाभिमानिनो दुखं नदेहस्य चिदात्मनः | सम्प्रसादे 
दयाभावात्सुखमात्रं हि दृश्यते || बुद्धयाद्यभावात्‌ संशुद्धे दुश्खं तत्र न 
दुश्यते | इति च | ब्राह्ये च - जाग्र्स्वप्रसुषुततैस्तु च्छादितं विश्वतैजसम्‌ | 
स्वमायया स्वमात्मानं मोहयेद््वैतमायया || इति ॥ लेड च - नान्तःपरजञो 
बहिष्मज्ञो चोभयत एव च | न प्रज्ञानघनस्त्वेवं न प्रजञोऽप्रज्ञ एव सः | 
इति | भागवते च वैष्णवे - जाग्रत्स्वप्रः सुषुप्तं च गुणतो बुद्धिवृत्तयः | 
तासां विलक्षणो जीवः साक्षित्वेन विनिश्चितः || यहिं संसृतिबन्धोऽयम्‌ 
आत्मनो गुणवृत्तिदः | मयि तुर्ये स्थिते जह्यातत्यागस्तद्गुणचेतसाम्‌ || 
अहङ्कारकृतं बन्धमात्मनोऽर्थविपर्ययम्‌ | विद्ान्निविद्य संसारचिन्तां तुर्ये 
स्थितस्त्यजेत्‌ || यावन्नानार्थधीः पुंसो न निर्वर्तेत युक्तिभिः | जागर्त्यपि 
स्वपन्नज्षः स्वप्रे जागरणं यथा | असत्त्वादात्मनोऽन्येषां भावानां तत्कृता 
भिदा | गतयो हेतवश्चास्य मृषा स्वप्रदृशो यथा || यो जागरे 
बहिरनुक्षणध्मिणोऽर्थान्‌ भुङक्तेसमस्तकरणैर्हदि तत्सदृक्षान्‌ | स्वप्रे सुषुप् 


खण्डः) अवस्थात्रयपरीक्षणमेव वेदान्तोदितासाधारणप्रक्रि येत्यत्रोपपत्तिः ९३९१ 
उपसंहरते स एकः स्मृत्यन्वयी त्रिगुणवृत्तिद्गिद्दियेशः (भागवते. ११- 
१३-२७-३२) इति | तथा सुतसंहितायाम्‌ - जाग्रत्स्वप्रसुषुप्याख्या- 
वस्थासाक्षिणमव्ययम्‌ | चिद्रूपमात्मनः पश्यन्‌ कथं बाध्येत कर्मणा || 
(४२-१३) इति जाग्रत्स्वप्राभिधे काले प्रतीतं ग्रसतीश्वरः | स्वात्मनैव 
सुषुषौ तु पुनस्तत्सृजति प्रभुः यथा स्वप्रप्रपञ्चस्थं समस्तं वस्तुतः स्वयम्‌ | 
तथा जाग्रत्मपञ्चस्थं वस्तुतः स्वयमेव हि (४५-१३-१४) इति च| 
एवमेव पुराणान्तरेष्वध्यात्मविचारेऽ वस्थात्रय-प्रक्रिया समादृता दृश्यते | 
न च तत्र सुषुप्तौ भावाविद्या नाम काचिच्छक्तिर्विद्यत इति निभरेणोक्तम्‌ | 
तदेवं श्रुतिस्मृतिपुराणेष्वियमेव प्रक्रिया विशेषतो दृश्यते प्रतिपादितेति 
निश्चीयते || 


१८०. आचार्यरचितप्रक्रियाणां परस्परविरोधः ~ यत्पुनर्दूश्यते 
पुराणेष्ववच्छेदप्रतिबिम्बवादादिसंवादः | तत्र दृष्टान्तमात्रमद्रैतसम्भावनार्थ- 
तयावस्थात्रयवादिनोऽपि नानिष्टम्‌ | न हि क्वचिदाचार्यदेशीयैरारचित- 
प्रक्रियाविशेषेषु तात्पर्य श्रुत्यादिषु लक्ष्यते | न चैषामाचार्याणां 
सर्वत्रास्त्यककण्ठ्यम्‌ | अवस्थात्रयविचारणं त्वद्रैतसिद्धान्तोपयोगीत्यत्र 
तु नास्ति क्वचिदपि विसंवाद इति विशेष || 


अपि चाद्रैतदर्शनयोगे नास्ति क्वचिदपि स्वयुथ्यविवादो विरोधो वा 
केनचिदिति मतान्तरेभ्यो विशोषो दशितः श्रीमद्रौडपादादिभिरभियुक्तैः - 
अस्पर्शयोगो वै नाम सर्वसत्तवसुखो हितः | अविवादोऽविरुद्धश्च देशितस्तं 
नमाम्यहम्‌ | (मां. का. ४-२) इति | तद्विपर्ययेण द्वैतदर्शनानुयायिनो 
परस्परं विरुध्यन्त इति चोक्तम्‌ - स्वसिद्धान्तव्यवस्थासु द्वैतिनो निश्चिता 


९२९ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
दृढम्‌ | परस्परं विरुध्यन्ते तैरयं न विरुध्यते || (मां. का. ३-१७) इति 
तद्िरोधेनेह नवीनवेदान्ताचार्यैरेकजीववादनानाजीववादादिपरस्पर- 
विरुद्धप्रक्रियारचनं कृतमस्तीतीदमेव महल्लिदं यद्द्रैेतिपरिणता एव 
तेऽपीति | भवत्परक्रियायामयं दोषो भवदीयायामयमिति परस्परं 
विवदद्धिस्तैरवस्थात्रयप्रक्रियैव केवलं न विवादस्थानीकृ तेत्यतः 
सर्वतन्त्रसिद्धान्तन्यायेनाप्यस्मदर्शनं स्थापितं भवति ॥ 


१८१. एकजीववादे प्रतिपकषिभिरुच्यमाना दोषाः - यथा च 
तेषामाधुनिक प्रस्थानानां परस्परविरोधेन रागद्वेषक्लेशास्पदत्वं तथा 
दिङुात्रमिह दर्शयिष्यामः | अविद्यावच्छिन्नो जीव एक एवेत्येके मन्यन्ते, 
अविद्या चैकैवेति च | अपे पुनरनेकजीववादिनः प्रतिनीवमविद्याभेदं 
प्रचक्षते | तथा प्रपञ्चानेकत्वमपीष्यते तैः | तत्रैकजीववादे प्रतिवादिभिरेते 
दोषाः प्रदर्श्यन्ते - यद्येक एव जीवः कथं वामदेवादयो मुक्ता इति 
प्रवादः 2 कथं वा यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदभवत्‌ (१-४- 
१०) इत्यादिका श्रुति, यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌ | (ब्र. 
सू. २-२-२२) इति शारीरक सूत्रे च ? किं च वामदेवादीनां स्वाज्लानविना- 
शपूवंक मुक्तत्वे कथं प्रपञ्चभानम्‌ ? न हि स्वोपादानरनतविनाशेऽपि 
राजतं द्रव्यं प्रतीतिमश्नुवीतेति | एकमुक्तौ सर्वस्यापि मुक्तत्वात्‌ 
कोऽन्योऽवशिष्यते जीवो यं प्रतीदानीं शास्त्रमर्थवद्धवेत्‌ ? 


अथ मन्यते - एकमेव शरीरं सजीवमन्यानि तु स्वप्रदृष्टशरीरसद्शानि 
कल्पितानीति | तर्हीदमवगमयितव्यं कथमेकमपि शरीरं सजीवं न 
शरीरान्तरतुल्ययोगक्षममिति | विद्याशास्त्र्थवत्वाय यावदविद्यं तस्या- 


खण्ड)  अवस्थात्रयपरीक्षणमेव वेदान्तोदितासाधारणप्रक्रि येत्यत्रोपपत्तिः २२३३ 
कल्पितत्वमेकस्य जीवत्वं चाभ्युपगम्यत इति चेत्तहिं दशितश्रुत्याद्यर्थत्त्वाय 


जीवान्तरं शरीरान्तरं च तथेव स्वीकुर्वता किमपराद्धमिति ? 


यच्च सङ्धिर्ते केचित्‌ - हिरण्यगर्भ एवैको ब्रह्यप्रतिबिम्बो जीवः 
अन्ये तु मुख्यप्रतिबिम्बभूता इति, तत्सर्वश्रुतिस्मृतिविरुद्धं संविदनु- 
सारिणामनादेयं च | न ह्यस्ति शास्त्रमनुभवो वा कस्यचित्‌ " अहमस्मि 
जीवाभासो ब्रह्यप्रतिनिम्बः"* इति | न च हिरण्यगर्भं एवान्यान्स्वप्रति- 
बिम्बत्वेन कल्पयतीत्यत्रास्ति मानम्‌ | अथ विध्वस्तसकलविकल्तं ब्रह्मैव 
स्वाविद्यया परिकल्ितांस्तत्तदिकल्पान्‌ पश्यत्संसरति | ब्रह्मकारान्तः- 
करणवृत्तिलक्षणया विद्यया स्वतःसिद्धं ब्रह्मत्वं ज्ञाप्यते | ततश्च 
भ्रमनिवृत्तिरिति सर्वेऽपि व्यवहाराः स्वप्रवदुपपद्यन्त इति | तच्च न | 
यथा हि हेत्वभावेऽपि ब्रह्य स्वस्मिन्‌ बन्धं शास्त्रं गुरु मोक्षं चाचीक्लृपत्‌ | 
तथा भूयो भूयः कल्पयिष्यति चेत्कः प्रतिरुन्ध्यात्‌? विद्याविद्याव्यवहारश्च 
स्वप्रवच्चेत्स्वप्ातपूर्व नाविद्याहेतुरस्ति, ततश्च बन्धाभावः | अथानादिः 
सा | ततस्तस्यापि स्वप्रव्यवहारसमानयोगक्षेमत्वा "" अविद्यया 
स्वप्रवद्रयवहार'" इति वाचोयुक्तिरनथिका || 


यदपि केचिदाहुः - अविद्या नानांशा | तत्तदंशोपहितजीवभेदोऽप्यद्धी- 
क्रियते चेति| तदपि न | नानांशमड्ीकुर्वतः कः प्रयासोऽविद्याया 
नानात्वाभ्युपगमे 2 लाघवादेवमिति चेत्‌ | न, मानाभावेऽप्यंशवत््वाभ्युपगमे 
लाघवाभावादिति | 


१८२. नानाजीववादे तत््रतिपक्षिभिरारोप्यमाणा दोषाः - नानाजीववादे 
चैवमेव प्रतिवादिभिदेषिा आविष्रियन्ते | प्रपञ्चस्याविद्याकृतत्वाद- 


ररे मूलाविद्यानिरासः ( चतुर्थः 
विद्यायाश्च जीवाश्रयत्वाभ्युपगमात्‌, तस्याश्च अविद्याया नानात्वात्रतिजीवं 
भिन्नः स्यात्‌ प्रपञ्चः | न चेष्टापत्तिः | न्यायाभावात्प्रतीतिविरोधाच्च | 
कीद्शो हि स्यात्पञ्च प्रपञ्चान्तराद्वयतिरिक्ति एकजीवकल्पितात्‌ २ 
न हि कस्चिजीवो मत्मरपञ्च एतावानिति कल्पयतीति शक्यं वदितुम्‌ | 
किचैकजीवकल्पितप्रपञ्चकुक्षावनिक्षिप्तो जैव एव न सम्भाव्यते, यः 
कल्पयिता भवन्‌ भवेत्प्रपञ्चान्तरस्य | अनेन सर्वजीवाविद्यातः प्रपञ्च 
एक एव भवति तन्त्वनेककृतपटवदित्यादि निरस्तम्‌ | सर्वेषामपि जैवानां 
प्रपञ्चान्तर्भावात्‌ | अन्यथा अनेक कर्तृभोक्तुसंयुक्तनगतो ब्रह्मणः 
सकाशाज्नन्येति वदद्धिरभियुक्तैः श्रुतिस्मृति वादश्च विरोधप्रसङ्कात्‌ | अपि 
च जीवनानात्वे प्रपञ्चनानात्वे च कल्प्यमानेऽनेकेश्वरवादोऽभ्युपगतः 
स्याननिष्पमाणकः | अपि च जीवानेकत्वेऽपि कि मर्थः प्रपञ्चानेकत्ववादः? 
भ्रान्तिसिद्धनगत एकरूपत्वासम्भवादिति चेत्‌ | भ्रान्तिसिद्धजीवान्त- 
राणामपि तथेवेत्यलं मुधा कल्पनेन ॥ 


अथ मतिः - परमेश्वरमायाविनि्मित एव प्रपञ्चः | जीवस्तु 
प्रातिस्विकया विद्यया विध्वस्यमानो बन्धो भूतभोतिकप्रपञ्चव्यतिरिक्ति 
एवेति | तहिं भूतभौतिक प्रपञ्चो मुक्तस्यापि प्रतीयेत | न च शङद्ुनीयं 
"विद्यमानोऽपि मुक्तं प्रति न भाति प्रविलीननिखिलकरणत्वादन्धं प्रतीव 
रूपादि! "रिति | तस्य मुक्तावपि विद्यमानत्वे सत्यत्वापातात्‌ | अथेश्वर- 
मायानि्मितत्वादेव मिथ्या सोऽपि | तर्हिं ताद्शमायावैशिष्ट्ये स्वातन्त्र्यं 
चेन्नर्धृण्यमस्वातन््यं चेज्जीवत्वापत्त्यानीश्वरत्वप्रसङ्ः | न चास्तीश्वरशासनं 
कर्तृत्वादिबन्ध एव जीवाविद्यया कल्पयितव्यो न पुनर्भौतिकप्रपञ्च- 


खण्डः) अवस्थात्रयपरीक्षणमेव वेदान्तोदितासाधारणप्रक्रि येत्यत्रोपपत्तिः २२५ 
तदीश्वरसद्धावादिरपीति | तस्मादसाध्वीयं कल्पनेति || 


१८३. प्रतिबिम्बवाद्यवच्छेदवादिनोः कलहः - एवमेव प्रतिबिम्ब 
वादावच्छिन्नवादयो परस्परं विवादः | तत्र घटाकाशवदुपाध्यवच्छिन्न 
जीव इतिं केचित्‌ | एतत्पक्ष प्रतिषेधन्त्यपरे प्रतिबिम्बवादिनः | दोषं च 
दर्शयन्ति वादे | कथम्‌ 2 अण्डान्तर्वर्तिब्रह्मणः सर्वात्मना जीवभावेना- 
वच्छिन्नत्वादनवच्छिन्नस्य ब्रह्मणो ऽणण्डाद्रहिरेव सद्धावप्रसङ्ः | तत्र 
सर्वगतसर्वनियन्तृत्वादि ब्रह्मणो न स्यात्‌, अवच्छिन्नप्रदेशेष्वनवच्छिन्नस्य 
द्विगुणीकृत्य वृत्त्ययोगात्‌ | स्वरूपापेक्षया तत्सर्व न बहिःस्थितब्रह्यापेक्षयेति 
चेत्‌, न | यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ (बृ. २-७-२२) इत्यादौ जीवव्यतिरिक्तिस्यैव 
ब्रह्मणो जीवसत्निधानेन विकारन्तरावस्थानश्रवणात्‌ | प्रतिबिम्बपक्षे तु 
जलगतस्वाभाविकाकारो सत्येव प्रतिबिम्बाकाशदर्शनादेकत्रैव द्विगुणीकृत्य 
वृत्त्युपपत्तेनीवावच्छेदेषु ब्रह्मणोऽपि नियन्तृत्वादिरूपेणावस्थानमुपपद्यत 
इति प्रतिबिम्बपक्ष एव श्रेयानिति ॥ 


१८४. प्रतिबिम्बवादे दोषाः ~ प्रतिबिम्बवादविरोधिनस्तु वदन्ति - 
यद्यपि बिम्बात््रतिबम्बस्य वस्त्वन्तरत्वं नाड्धीकार्यम्‌, तथापि तदेव तदिति 
दुराग्रहः | आभास एव चैष जीवः परस्यात्मनो जलसूर्यकादिवत्प्रति- 
पत्तव्यः, न स एव साक्षात्‌ (सू. भा. २-३-५०) इति भाष्यात्‌ | आभासस्य 
चाविद्याकृतत्वात्तदाश्रयस्य संसारस्याविद्याकृतत्वोपपत्तिः (सू. भा. २- 
२-५०) इति च | यत्तु नेक्षेतोद्यन्तमादित्यं नास्तंयन्तं कदाचन | नोपरक्तं 
न वास्स्थिम्‌ (म स्मृ. ४-३७) इति शस्त्रात्पारमाथिकमेव बिम्बेकरूप- 
त्वमिति | तन्न | अर्थान्तरनिष्ठस्य वाक्यस्यार्थान्तरे तात्पर्याभावात्‌ | 


२३६ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
प्रक्‌ तवाक्यस्य हि निषेधे तात्पर्यम्‌, न तु निषेध्यस्य ~ वस्तुत्वेऽपीति | 


यच्च - मिथ्यारजतस्य सत्यरनतैकरूपावभासित्वेऽपि बाधदर्श- 
नाम्मिथ्यात्वमिष्यते न तथेह बाधोऽस्तीति | तत्र यदि बाधो नामादर्शनम्‌, 
तरह दार्टन्तिकेऽपि जीवब्रह्मणोर्ब्रह्मैकत्वावगमेऽपि भेदप्रतिभासप्रसदङ्ः | 
न च - तत्त्वमसीति न बाधः, बाधे हि सति “ न तत्त्वमसि! इति स्यात्‌, 
"न त्वमसि" इति ˆ भवेदिति - वाच्यम्‌ | जीवत्वस्याबाधे वेदान्त- 
प्रामाण्यस्यैवापायप्रसङगात्‌ || 


यदपि - दर्पणदृष्टान्ते न सर्वोऽपि विवक्षितः, किं तहिं यथेकमेक- 
देशस्थमेव मुखं भ्रमाद्धित्नं भिन्रदेशस्थं वावभासते तथा ब्रह्मण्यनेकत्वं 
विच्छेदावभासश्चेत्येतावानंश इति | तदपि न, उक्तरीत्या बिम्बेक्याव- 
गमेऽपि विच्छेदावभासस्यानिवृत्तिवदार्णन्तिकेऽपि मिथ्यावभासानिवृत्ति- 
प्रसङ्खात्‌ | यद्युच्येत - दृष्टान्तेऽनिवृ्ति्न प्रतिबिम्बकृता किं तुपाधेरज्ञाना- 
जन्यत्वकृतेति | दर्पणप्रतिबिम्बो नैव जीवस्य प्रतिबिम्बतासम्पादनायालं 
भवेत्‌ दृष्टान्तः | अज्ञानकृ तोपाध्यवच्छिन्नस्य च नास्ति दृष्टान्तः | 


कि च जीवः प्रतिनिम्बश्चेत्‌ स्वस्य बिम्बात्मतामवगन्तुं नैव समर्थः 
स्याहूष्टान्तगतप्रतिनिम्बवत्‌ | न चेदमचेतनत्वकृतं न प्रतिबिम्बत्वकृतमिति 
युक्तम्‌ | प्रतिबिम्बस्य चेतनत्वस्य कुत्राप्यदृष्टत्वात्‌ | रूपं रूपं प्रतिरूपो 
बभुव (बृ. २-५-१९) इत्यादिशास्त्रबलात्मरतिबिम्बभूतस्यापि चेतनत्व- 
मिति चेत्‌ | न | शास्त्रस्य वस्तुनि सामर्थ्याधाने व्यापाराभावात्‌ | बोधलक्षणं 


१४८अ. ' निषेधस्ये"ति प्रथममुद्रणे | 
१४८आ. ' स्यात्‌, न त्वमसीति' पदानि तुटितानि प्रथममुद्रणे | 


खण्डः ) अवस्थात्रयपरीक्षणमेव वेदान्तोदितासाधारणप्रक्रि येत्यत्रोपपत्तिः २३७ 
हि प्रामाण्यं न कारकलक्षणमङ्ीक्रियते || 


न चामूर्तस्य ब्रह्मणः प्रतिबिम्बो भवितुमर्हति जीवः | नन्वमूर्तस्य 
चाकाशस्य साभ्रनक्षत्रस्य जले प्रतिबिम्बवद्रह्यणोऽपि सम्भवेत्‌ | न, 
स्वयमाकाशस्य नीरूपस्य प्रतिबिम्बादर्शनात्‌ | चाक्षुषप्रत्यक्षे च 
रूपस्यापेक्षितत्वात्‌ | येषां तु नैल्याभ्रप्रमुखानां प्रतिबिम्बः, तत्र विद्यत 
एव रूपमित्यदृष्टान्तः | यत्वत्राह कश्चित्‌ - नीरूपस्यापि रूपस्य 
प्रतिबिम्बवद्रह्यणोऽपि स्यादिति | स तु रूपस्यैव प्रतिबिम्बो रूपवत 
इति व्यवहियत इति प्रतिबोधनीयः | न ह्यत्रापि रूपस्येव ब्रह्मणोऽपि 
पदार्थान्तरपारतन्त्यमभ्युपगम्यते | तदेवं ब्रह्मणो नीरूपत्वात्म्रतिबिम्बा- 
सम्भवः | वस्त्वन्तरेण विप्रकर्षनुपपत्तेश्च तथेत्यवगन्तव्यम्‌ || 


एवं च प्रतिबिम्बासम्भवात्‌, सम्भवेऽप्यचेतनत्वापातात्‌ तस्याप्यैक्य- 
ज्ञानेन बाधानभ्युपगमात्‌, तथाऽभ्युपगमे वा मुक्त्यवस्थायां बद्धस्याभाव- 
प्रसङ्कात्‌, प्रतिबिम्बस्य संसर्गमात्रेण कल्ितत््वाङ्खीकारेऽपि नास्ति 
दर्पणिऽन्यत्‌ मुखमित्यसंसर्गविज्ञानानन्तरं बाधादर्शनाद्ृषटान्तत्त्वापगमाच्च 
मलीमस एव प्रतिबिम्बपक्ष इति केचित्‌ | एवं वादान्तराण्यपि परस्पर- 
विप्रतिषिद्धानि परिकल्पितान्यद्रैतवादिभिः | अवस्थात्रयप्रक्रिया तु 
सर्ववाद्यभिमतेत्यस्ति विशेषः ॥ 


१८५. वातिक कारवचनतात्पर्यम्‌ - अत्राह - किमर्थं तहिं वातिक- 
कारवचनम्‌ यया यया भवेत्पुंसाम्‌ (२-४-४०२) इत्यादि ? अत्र हि 
सर्वापि प्रक्रिया साध्वीत्युच्यते | अत्र ब्रूमः - जगदुत्पत्तिप्रतिपादक- 
विधाभेदान्‌ प्रकृत्येदमुच्यते, न तु वेदान्तप्रक्रिया या काचिदपि साध्वीति | 


२३८ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
अयं ह्यत्राशयः - सृष्टिक्रमे नास्त्यादये वेदान्तानाम्‌ | यया सुष्टप्रक्रियया 
प्रत्यगात्यज्ञानमुदयमासादयति पुंसां सा सर्वाप्यङ्खीकरणीयैव | अत एव 
नानाविधा सृष्टिः पठ्यते श्रत्यन्तरेष्विति | तथा च न्यायः - कारणत्वेन 
चाकाशादिषु यथा व्यपदिष्टोक्तेः (ब्र. सू. १-४-१४) इति | भाष्यं च 
- भवेदपि कार्यस्य विगीतत््वम्‌, अप्रतिपाद्यत्वात्‌ | न ह्ययं सृष्टयादिप्रपञ्चः 
प्रतिपिपादयिषित | न हि तत्म्रतिबद्धः कश्चित्पुरुषार्थो दृश्यते श्रूयते 
वा| नच कल्पयितुं शक्यते, उपक्रमोपसंहाराभ्यां तत्र तत्र ब्रह्मविषयैर्वाक्यैः 
साकमेक वाक्यतया गम्यमानत्वात्‌ | दर्शयति च सृष्यादिप्रपञ्चस्य 
ब्रह्मप्रतिपतयर्थताम्‌ (सू. भा. १-४-१४) इत्यादि | समनन्तरवातिकेना- 
प्येतदेव हि स्पष्टीकख्ष्यिते - उद्धूतिस्थितिहानीनां न क्वचित्सम्भवो 
यथा | मुख्यां वृत्ति समाश्रित्य तथोदर्केऽपि वक्ष्यते || १-४-४०३ इति| 
तस्मान्न वातिकव्याजेन विरुद्धप्रक्रि याणामभ्यनुञ्चानमाशङ्धितव्यम्‌ | यया 
प्रक्रियया बुभूत्सोर्ञानजनिः सेवादर्तव्येति खलु वदत्याचार्यः | अवस्थात्रि- 
तयपरिशीलनं च तादृश्यसाधारणी प्रक्रि येत्युपपादितम्‌ | अत एव 
ह्यव्याकृतनिरूपणेऽप्यवस्थात्रयपरीक्षणमाचार्यस्येति || 


तदेवं सर्वेषामपि वेदान्तानामत्रैव तात्पर्यदर्शनात्‌, सूत्रकारभाष्यकार- 
वातिक काराणां चाविसंवादात्‌, पुराणेतिहासादिषु प्रशंसितत्वात्‌, 
सिद्धान्त्येकदेशीयानां मतान्तरसिद्धान्तसमभ्यासजनितव्यामोहसम्भवात्‌, 
तेषां मिथो विप्रतिषेधदर्शनाच्च नास्मिन्‌ दश्नेऽनाश्वासः कार्यः | विस्रब्धं 
विनिश्चीयतामियमेव प्रक्रिया त्रय्यन्तनिष्णातानां प्रियतमेति ॥ 


खण्डः) ९३९ 


शास्त्रानर्थक्यादिदोषपरिहारः 


१८६. शङ्ावादिना प्रक्रियायां दोषक थनम्‌ - नन्वेवमपि भवत्पक्षे 
शास्त्रोपदेशानर्थक्यादयो दोषा लक्ष्यन्ते | तथा हि - विनाप्युपदेशं 
सर्वजन्तुभिर्लभ्यत्वात्सुषुप्तावविद्याविगमस्य, कि प्रयोजनं पुनर्वेदान्त- 
श्रवणम्‌ ? अथ सुषुप्तौ विगमेऽपि भवति जागरिते पुनस्तत्सम्बन्धस्त- 
त्परिहारार्थं च शास्त्रश्रवणमिति कल्प्यते | एवमपि को विस्रम्भः पुनरपि 
वाक्यश्रवणेन बाधिता सती साविद्या नाविशति श्रोतारमिति | स्वतो 
निवृत्ता हि सा सुषुस्यनन्तरं जागसिति दरीदृश्यते | तथा श्रवणानन्तरं बाधितायाः 
पुनरागमने पुनस्तत्परिहारार्थ श्रवणं चेत्‌ कुञ्जरशौचानुकरणं प्राप्रयात्‌ || 


किञ्चान्यत्‌ - सुषुपाज्ञानवादिनां मते तावद्ेदान्तेषु सुषुप्युपन्यासः 
सार्थकः | तेन हि विक्षेपतिरस्कारेणानर्थनिवृत्तिरविद्यानिवृत्तेः प्रयोजनभूत- 
सत्सम्पत्तिसूचनम्‌, निश्शेषमविद्याविलयाभावात्तन्निमित्तेन जागस्तिायो- 
त्थानम्‌, निश्शेषोपघाताय च विद्योपदेश इत्येतत्सर्वमुपपादितं भवति | 
तव तु नास्ति किमपि सुषुप्युपन्यासेन श्रुत्यन्तविहितेन सम्भाव्यमानं 
प्रयोजनम्‌ | 


अपि च सुषुपिश्चेनिरविद्या तहिं सुषुपिस्वरूपानिर्धारणरूपोऽपि दोष 
प्रादुशष्यात्‌ | ततश्चावस्थात्रयव्यवहारविलोपः | न हि सुषुप्तावविद्यां 
मुक्त्वाऽवस्थात्वे किच्चिदुपाध्यन्तरं शक्यसम्भावनम्‌ | अत एव 
गुरुक्ञानवासिष्टे प्रोक्तम्‌ - सुपावखण्डैकरसं निरज्जनं ब्रह्मैव यान्तीत्यखिलाः 
ग्रना इमाः | वदन्ति ये तन्मतमेव कुत्सितं जीवत्रयोक्तेरवकाशहानितः || 
तेजसाख्यो यदा जीवः शेते नाड्यां पुरीतति | तदा प्राज्ञाख्यजीवत्वं याति 


२४० मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 
न ब्रह्मतां ध्रुवम्‌ || इति | श्रुतिसम्मतं चैतत्‌ सुषुप्रावस्थातत्स्थात्मनोः 
पृथक्ररणम्‌ | प्राज्ञस्तृतीयः पाद (मां. ५) इत्यादिदर्शनात्‌ | 
तदेतत्सुषुपेरवस्थान्तरत्वं तद्रतस्य चात्मानस्तुरीयव्यतिरक्तिप्राज्ञत्वं च 
श्रतिसम्म्रदायोभयसिद्धं लवणाम्बुधावेव निधीयेत निरविद्या चेतनिद्रावस्था 
स्वीक्रियेत | तदेवं शास्त्रोपदेशानर्थक्यादिदोषगणे दुष्परिहर प्रतिभात्यसििन्‌ 
पक्ष इति चेत्‌ || 


१८७. शास्तरानर्थक्यादिदोषपरिहारः - मैवम्‌ | अनुक्तोपालम्भनात्‌ | 
न हि वयं नित्यसिद्धामविद्यामात्मन्यङीकु्महि, येन तन्निवृत्तिपुनरा- 
वर्तनादिचिन्ता स्यादर्थवती | कथं तहिं सुषुप्तावविद्या नास्ति जागरिति- 
स्वप्रयोस्तु विद्यत इति वाचोयुक्तिः ? उच्यते | आदित्यवर्णं तमसः 
परस्तात्‌ (श्वे. २-८), तमसः परमुच्यते (गी. १२३-१७) इत्यादि 
श्रतिस्म॒तिभ्यो तत्त्वतोऽविद्यासंस्पर्शविधुर एव सन्नात्मा जागसितस्वप्रयो- 
रविद्यावानिव लक्ष्यते उपाधिजनितभ्रान्तिसम्मूढचेतोभिः | सुषुप्तौ तु 
सकलोपाधिशान्तौ स्वेनैव रूपेण भासत इत्यविद्यासंसर्गो नास्तीत्युच्यते | 
ननु तहिं किमर्थं वेदान्तश्रवणम्‌ 2 नित्यनिवृत्ताविद्यस्य पुनरप्यविद्यानिवृत्यर्थ 
श्रवणमिति कथं शोभते 2 यद्येवं निवृत्ताविद्यमात्मानं प्रतिपन्नोऽसि नास्ति 
श्रवणेनार्थः | एवं वेदनार्थत्वादेव श्रवणस्य || 


एतेन सुषुपौ स्वरसत एव विगमादविद्यानिवत्यर्थं श्रवणं नोपपद्यत 
इत्याद्याक्षेपः कृ तपरिहारो भवति | न हि वयं वास्तविकवृत्तेन काज्चिद- 
विद्यानिवृत्ति, सुषुपिप्रातिमात्रेण वा मुक्तिं प्रतिजानीमहे येनायमुपालम्भः 
शोभेत | निरविद्यात्मप्रतिबोधेनैव हि शास्त्रननितेन मोक्ष इत्यभ्युपगम्यते, 


खण्डः ) शस्त्रानर्थक्यादिदोषपरिहार २४१ 
तत्र कुतः शास्त्रानर्थक्यशङ्कति | यच्चोक्तं को विस्रम्भः पुनरपि 
वाक्यश्रवणेन बाधिता सती नाविशति श्रोतारमिति | न तच्चोद्यमवतरति | 
ज्ञाते ह्यात्मनो निरविद्यत्वे भूयोऽपि तत्संसर्गाद्यारोपणं न शक्यशङ्खम्‌, 
निरूपितशुक्त्यादौ स्नताद्यध्यारोपस्यादृष्टत्वात्‌ || 


१८८ . उपनिषत्सु सुषुप्युपन्यासप्रयोजनम्‌ - यत्पुनरुक्तं सुषुप्ताज्ञान- 
वादिनां मते श्रुतिषु सुषुप्युपन्यासः सार्थकः, सिद्धान्ते तु नैवमिति | 
तदसत्‌ | तेषां पक्षे सर्वेषामपि दोषाणामस्मत्परक्रियासञ्चारस्त्विन चोदितानां 
सत्त्वात्‌ | तथा हि - यदि तावज्नागिरतस्वप्रयोरलब्धपदां सत्सम्पत्ति 
सुषुपौ शास्ति शास्त्रमिति स्वीक्रियेत | ततः सुषुपिदृष्टान्तेन मुक्तिरप्यनित्या 
भवेत्‌ | सत्सम्पत्तिसाम्यात्‌ | ननु सुषुपौ विक्षेपमात्रं तिरस्क्रियते मुक्तौ 
तु न तथेति स्याद्रैलक्षण्यम्‌ ? न तहिं समस्ति सत्सम्पत्ति सुषुप्ते, अविद्यया 
व्यवहितत्वाज्जीवस्य | अपि च जीवन्मुक्तानामपि जागरिते प्रपञ्च- 
निरभासोऽस्ति | तत्र यदि विक्षेपविलय एवापेक्षितः सत्सम्पत्तौ | तहिं वरं 
प्राकृतजनस्य सुषुपिप्रापिर्न तु जीवन्मुक्तिरिति जानवैयर्थ्यं स्यात्‌| 
किञ्चान्यत्‌ - अविद्याचित्सम्बन्धो वास्तविक एव स्यादस्मिन्‌ पक्ष, 
अवस्थात्रयेऽपि विद्यमानस्य तस्य मिथ्यात्वोपपादकहेत्वभावात्‌ | ततश्च 
शास्त्रानर्थक्यं सुस्थितम्‌ | न हि शास्त्रमविद्यमानस्य मोक्षस्य कारक 
विद्यमानस्य चिदविद्यासम्बन्धस्य निवारक वा भवेदिति | तस्माच्छास्त्रा- 
नर्थक्यादिदोषाणां दुष्परिहरत्वादस्मिन्‌ पक्षे सुषुप्युपन्यासस्य न 
किज्चिद्रिद्यते प्रयोजनम्‌ | अस्मत्पक्षे तु विद्यमान एवाविद्याराहित्यं 
सुषुप्युपन्यासद्वारा शास्त्रेण ज्ञाप्यत इति महद्रैलक्षण्यमस्तीति || 


२४२ मूलाविद्यानिरासः (चतुर्थः 

१८९. सुषुपेरवस्थात्वोपपत्तिः - यदप्युक्तं सुषुप्तेरवस्थात्वमेव न 
सिध्यति सा चेननिरविद्या स्वीक्रियते | ततश्चावस्थात्रयव्यवहारविलोप- 
प्रस इति | तदपि न सम्यक्‌ | सिद्धमेव ह्यस्मत्पक्षेऽपि सुषु्ेरवस्थात्वं 
व्यावहार्किम्‌ | यथा हि जागरितावस्था व्यावहासि्यिव कल्प्यते स्वप्रश्च, 
तथा सुषुपिरपि ˆ ॥ 


जाग्रदृषिग्रधानैः परिकल्पित आत्मन्यङीक्रियत एव यावद्रयवहारम्‌ | 
जाग्रत्प्रतिबद्धदृष्टयो हि प्रतिपत्तार एवं मन्यन्ते - अवस्था नाम कालिको 
विशेषः सर्वेरप्यस्माभिरनुभूयमानः | अस्मिन्‌ हि जगति विद्यमाना जीवाः 
सर्वेऽपि स्वकर्मानुगुणं तत्र तत्रोपस्थितान्‌ सुखद्ुशखभोगानुपभुञ्जाना 
वस्थायामिन््रियैबद्धिर्विषयोपलब्धिरूपं भोगमनुभवन्ति | स्वप्राव- 
स्थायां केवलं तद्वासनानिमितान्‌ विषयानन्तशकरणेन मनसैवानुभवन्ति | 
सुषुप्ते पुनरुभयरूपेऽपि करणग्राम उपरते सति विश्रान्तिसुखं स्वस्था 
अनुभवन्तीति | तदेतत्करणोपसंहारेण सन्मात्ररूपेणवस्थानं सुषुसिरिति 
व्यावहारिकदृष्या प्रसिद्ध न क्वचिदपि निषिद्धमस्माभिः | 


यदा पुनः परमार्थदृष््या निरूप्यते तदा व्यपगच्छति सुषुपेः सुषुित्वं 
यथा जागसितस्वप्रयोरपि तत्वम्‌ “ | न हि कालो नाम कश्चित्स्वतन्त्रः 
पदार्थः सिध्यति जाग्रदाद्यवस्थानवच्छिन्नः | जाग्रत्स्वप्रयोः सममेव हि 


१४९. यस्मिन्सुषुस्यवस्थेयं भातीव भवतीव च | 

तत्तद्धान्तेरधिष्ठानं वन्दे साक्षिणमीश्वरम्‌ | (सू. य. ९-३८-२६) 
१५०. नास्य स्वापः प्रबोधो वा कुतः स्वप्रस्य संभवः | 
प्रत्यक्स्वभाव एवास्य जाग्रत्स्वप्र- सुषुषयः | | (वा. २-१-२६४) 


खण्डः) शास्त्रानर्थक्यादिदोषपरिहारः २४३ 
तत्तदवस्थाप्रतिबद्धकालदेशनिमित्तानां तत्तत्कालादिप्रतिनियतक्रिया- 
कारकफलानां चोपलब्धिः | सुषुप्तौ पुनः कालादेः कस्यचिदपि 
नोपलब्धिरस्तीति कुत एव सुषुप्तिः कालिको विशेषः स्यात्‌ ? एवं 
जाग्रत्स्वप्रयोश्च साधारणः कश्चिदप्येकः कालो न विद्यत इति न तावपि 
कालिको विशेषाविति युज्यते परमार्थतः | तस्मादत्यल्पमिदमुच्यते 
सुषुपेरवस्थात्वं न स्यादिति | मिथ्याज्ञानमात्र हि हेतुरवस्थात्रयाभिमाने || 


१९०. उपसंहारः - वस्तुतस्तु भाविकमेकमेवात्मतत्वं तुरीयाभिख्यम्‌ | 
तस्य तुरीयत्वाभिधानं च न जागस्तादीनां सत्यत्वमपेक्ष्य | कथं तर्हिं 2 
तदन्यावस्थानां काल्पनिकसत्त्वमपेक्ष्य | एतेन तुरीयातीतत्वमपि व्याख्या- 
तम्‌| तथा च स्मृतिः - यस्मिन्क्लृपं तुरीयत्वं त्रिधामापेक्षयैव तु | तं 
तुरीयत्वनिर्मुक्तं वन्दे चिद्धनमीश्वरम्‌ इति यस्मिस्तुरीयातीतत्वमध्यस्तं 
तदभावतः | तं वन्दे केवलं शुद्धं निर्विशेषं महेश्वरम्‌ || (सू. य. ३८- 
२७-२८) इति च | अत `एव विश्वादयोऽन्योन्यस्मिन्‌ न सन्तीति 
प्रतिषिध्यन्ते, तुर्ये च त्रयोऽपि प्रतिषिध्यन्ते | न तु तुर्यस्य तथा क्वचन 
प्रतिषेधो दृश्यते वेदान्तेषु | तत्सिद्धमवस्थात्रितयं महाकल्लोलत्रितयमिव 
तुर्याख्ये शान्तसागरे विकल्पितमिति || 


एतेन प्राज्ञस्तृतीयः पादः (मां. ५) इत्यपि व्याख्यातं भवति | तस्य 
काल्पनिकविषयत्वात्‌ | तथा च भाष्यकाराः तामबीजावस्थां तस्यैव 
प्राज्ञशब्दवाच्यस्य तुरीयत्वेन देहादिसम्बन्धरहितां पारमार्थिकीं पृथग्वक्ष्यतिं 
(मां. का. भा. १-२) इतिं | यत्तूदाहतं वाक्यम्‌, '' सुप्तावखण्डैकरसम्‌'' 
इत्यादि, तदनापतप्रणीतत्वाच्छुतिस्मृतिन्यायविरोधाच्चोपेक्ष्यम्‌ | तस्मान्नास्ति 


२४४ मूलाविद्यानिरासः 
शास्त्रानर्थक्यादिदोषः कश्चिदपि | स्वदृष्टिदोषेण तु सर्वत्र दोषमुद्धाव- 
यन्त्यविद्यापिनद्धाक्षा इत्यलं बहुविस्तरेण ॥ 
एकं व्योम्नि विराजमानमपि तामिस्त्रात्‌ परस्तात्‌ सदा 
भास्वन्तं कुदुशस्तमोऽभिभवतो ग्रस्तं विदुश्छायया | 
सुप्तौ तद्वदपास्तसर्वमलमप्याभान्तमेव स्वयं 
दृष्टवा संवृतिमाहुरात्मनि कथं मायाविमोहं विना | 
इति श्रीमत्पूज्यपादशङ्करभगवच्वरणस्मरणपरिचयाप्तवेदान्तप्रवेः 
श्रीबोधानन्देन्द्रसरस्वतीशिष्येण सच्िदानन्देन्द्रसरस्वत्याख्येन भिक्षुणा 
(सुब्रह्मण्येन) विरचिते श्रीमति शङ्ुरहदये मूलाविद्यानिरासे 
श्रत्यादिप्रमाणोपन्यासो नाम 
चतुर्थः खण्ड 


-रट उट र रर उ + र 


रण 


परिशिष्टम्‌ 


१)म्‌. नि. पृ.-४पं. २२-२४ 

"एवं हि तत्र परामर्थः - परामश्रोऽस्ति'' || 

चित्सुखी - (पृ. ५८-५९) 

किं च "न किच्दिवेदिषम्‌' इति परमार्शसिद्ध - सौषुतिकानुभवो त्र 
प्रमाणम्‌ | न च ज्ञानाभावविषयोऽयम्‌ अनुभवः | अभाव - प्रतीतेर 
धरमिप्रतियोगिबोध - पराधीनतया तदभावे तस्यानुभवितुम्‌ अयोग्यत्वात्‌ || 
२) मू. नि. पृ.-५ पं. १-५ 

तत्र कदाचित्‌ गृहणापाये.......- ++. अभ्युपेतव्यं भवति || 
पञ्चपादिका विवरणम्‌ (मद्रास १०६-१०७) 

न तावत्‌ सुषुप्तादौ स्वयंप्रकाश-ब्रह्यस्वकपानवभासः पुरुषान्तर- 
संवेदनवत्‌, द्रष्टु भिन्नत्वात्‌ इति शक्यं वक्तुम्‌ एकत्वश्रुतेः || नापि 
मिथ्याज्ञान-प्रतिबन्धात्‌ तत्र तस्य अभावात्‌ | | नापि तत्संस्काखप्रतिबन्धात्‌ 
भ्रान्ति संस्कारणां ततत्वावभास-प्रतिबन्धकत्वाभावात्‌, सत्स्वपि सनत 
भ्रमसंस्कारेषु शुक्तिकावबोध- दर्शनात्‌ | नापि ग्रहम-प्रतिबन्धात्‌ | 
स्वरूप-ग्रहणस्य नित्यत्वात्‌, स्वयंप्रकाशमाने संवेदने तद्विषय- 
कादाचित्काग्रहणस्य प्रतिबन्धकत्वात्‌ | | (अनुवर्तते) तस्मात्‌ सुषुपादौ 
स्वप्रानवभासव्यवहारः अग्रहण- मिथ्याज्ञान -तत्संस्कार - कर्मभ्यः अन्देव 
किञ्चित्‌ प्रतिबन्धकम्‌ अन्ञान कल्पयति (इत्यर्थः) | | 
३) मू.नि.पृ.२०-पं. १९-२२ 
ननु जीवन्मुक्तानां निस्संशयं... | तस्मात्नोक्तदोषः || 


२४६ मूलाविद्यानिरासः 
भामत्याम्‌ (प्र. प्रत्यभिज्ञायां ~ ४४६ - ४) 
0 निर्विचिकित्से अनाद्यविद्योपादान-देहाद्यतिरिक्तप्रत्यगात्म- 
तत्वावबोधे जातेऽपि अविद्या-संस्कारनुवृत्तौ अनुवर्तन्ते संसारिकाः 
प्रत्ययाः, तद्व्यवहारश्च | तयापि, तान्‌ अयं व्यवहारपरत्ययान्‌ मिथ्येति 
मन्यमानः विदान्‌ न श्रद्धते | | 
४)मू.नि. पृ. २१ पं. १५-१६ 
वा ओष्ण्यलिङ्धात्‌ || 
पञ्चपादिका पृं १९ (मद्रास) 
"मन्द प्रदीपे वेश्मनि तमसोऽपि ईषदनुवृत्तिरिति | तथा छायायामपि 
ओष्ण्यं तारतम्येन उपलभ्यमानम्‌ आतपस्यापि तत्र अवस्थानं 
सूचयति | |'' 
५) मू. नि. पृ. २१९. - १७ पृ. २२यपं.६ 
पं. विवरणं (मद्रास) ५१-५४ 

'“उपचयापचयाद्यवस्थाभेद विशेष - विशिष्टं रूपवत्तया च 
उपलभ्यमानं तमः कथं द्यीम्‌.अभावविधाम्‌ आसीदेत्‌ |''............. 
6 ननु रूपवतो द्रव्यस्य स्पर्शवत्वनियमात्‌ तद्रहितं 
तमः कथं रूपवद्‌ द्रव्यम्‌ अवगम्यते? 

नैष दोष | ( वायोरन्यत्र स्पर्शवद्‌ द्रव्यस्य रूपवत्वनियमेऽपि) 
रूपरहितस्य स्पर्शवतो वायोरभ्युपगमात्‌ तद्त्‌ (दर्शननियमादेव) 
स्पर्शहीनस्य रूपवत्‌ तमसः सिद्धेः | (धूमस्य च रूपवतः चक्षुप्रदेशादन्यत्र 
स्पर्शानुपलब्धिः, तद्वत्‌, सर्वस्पर्शहीनं तमः कि न स्यात्‌ |) सवितुकिरण- 
विततेऽपि देशे प्रदीपालोकजन्मविनाशयोः प्रागभावप्रध्वंसाभावेतेतराभावेषु 


२४७ 
तमो बुद्धयदर | सनात्‌, नालोकाभावमात्रं तमः | सर्वालोकाभावश्चेत्‌, 
सर्वालोकासन्निधाने तहिं न निवर्तेत || 
६) मू. नि. पृ. २२ पं. १७-१९ ( पृ. २३ १२-१४) 
८ 1 व दृश्यते इति || 
चित्सुखी (निर्णयसागर प्रकाशनम्‌ - २९) 
'" आलोक- विरोधिनः तमसश्च आलोकाभावव्यञ्जनीयतया तन्निरपेक्ष- 
चक्षुर-विषयोपपत्तेः | |'' 
७) मू. नि. २३ पं. ५-९ 
नत तव्य नि युज्यते एव 
विरोधः | | 
पं. पादिका - (मद्रास) १९-२० 
व्रि त 
यदि तावत्‌ सहानवस्थानलक्षणो विरोधः, ततः प्रकाशभावे तमसो 
भावानुपपत्तिः | तदसत्‌ दृश्यते हि मन्दप्रदीपे वेश्मनि तमसोऽपि 
ईषदनुवृक्तिः | एतेन सहावस्थानं उक्तं वेदितव्यम्‌ || 

उच्यते - परस्परानात्मता-लक्षणो ““विरोधः'' | न जाति - 
व्यक्त्योरि परमार्थतः परस्परसम्भेदः सम्भवति इत्यर्थः तेन इतरेतर 
भावस्य इतरेतरसम्भेदात्मक-त्वस्य अनुपपत्तिः | |'' 
८) मू. नि. पृ. २३ प॑. १५-१६ 
८. व घराभाववत्‌ | | 
चित्सुखी - २९ (निर्णयसागर प्रकाशनं) 
आलोकाभावस्यापि, रूपवद्‌ अभावतया, घटाभाववत्‌ आलोकनिरपेक्ष 


२४८ मूलाविद्यानिरासः 

- चक्षुर्‌ - विषयत्वं न स्यात्‌ || 

९). नि. २३ पं. २१-२२ 

7 4 
त्वगिद््रियवदिति || 

चित्सुखी २२ 

चक्षुः आलोक - जन्य-कपिद्रव्य-साक्षात्कार-जनकम्‌, रूपिद्रव्यग्राह- 
के द्दियत्वात्‌, त्वगिद्द्ियवत्‌ || 

१०) मू. नि. पृ. २६ पं. ७-८ पृ. २७ पं. ५-११ 

त्रा मानमिति | | 
यत््वाहूर्भावविद्यावादिनः भावाज्ञानायोगात्‌ | | 
पञ्चपादिका विवरणम्‌ - ७४-७५ 

'* आत्मनि भावरूपमज्ञानं साधयति - अवश्यमेषा अविद्याशक्तिः इति | 
'" अवश्यं", इति "एषा" च प्रमाणद्यवत्तामाह | प्रत्यक्षं तावत्‌" अहमज्ञः, 
मामन्यं च न जानामि" इति अपरोक्षावबास दर्शनात्‌, "` अहं सुखी! 
इति वत्‌ | अभवास्य षष्ठ प्रमाणगोचरत्वात्‌ | प्रत्यक्षाभाववादिनोऽपि न 
आत्मनि न ज्ञानाभावावगमः सम्भवति | "मयि ज्ञानं नास्ति'' इति 
प्रतिपत्तौ आत्मनि धर्मिणि प्रतियोगिनि च अर्थ अवगते, तत्र ्ञानसद््रावात्‌, 
ज्ञानाभाव-प्रतिपत्ययोगात्‌ | अनवगतेऽपि धर्म्यादौ सुतरां अभावानव- 
गमात्‌ | षष्ठ प्रमाणगोचरे फललिङभावानुमेयेऽपि ज्ञानाभावे आत्मादौ 
अवगते, अनवगतेऽपि आत्मनि ज्ञानाभाव-प्रतिपत्ययोगात्‌ | |'' 
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२५२९ 


अध्यात्मपकाशकार्यालये प्रकाशिताः 
संस्कृतग्रन्थाः 


अध्यात्मप्रकाशकार्यालयप्रकाशितेषु उपनिषद्‌ शाकरभाष्येषु विशेषोऽयं यत्‌ (१) 
`विषयानुसारेण प्रविभक्तग्रन्थशरीरत्वम्‌' (२) तत्तद्विभाग प्रतिपाद्यविषय सूचकशिरोलेख- 
निवेशः, (२) पाठान्तरनिर्देशभाष्यान्तर सवादादिस्थलसूचनापूर्वक 
हितमिताधष्टिप्पणदानम्‌, (४) विचार प्रचोदिका पीठिका, (५) उपनिषन्मूलस्य स्थूलाक्षः 
भाष्यस्य मध्यगात्राक्षरैः, उपनिषत्सारादि परिशिष्टभागस्य च सामान्य सृक्ष्ाक्षरैः - इति चैवं 
विविधगात्रस्फुटाक्षरै -रङ्कन च इति । सुन्दर अक्षरैः शुक्लमसृणपत्रे मुद्रापितानामप्येषा 
पुस्तकानां गात्राकारानु गुण्येन परिमित मूल्येनैव वितरणे प्रयत्नः कृतः । सर्वत्र रिप्पणं 
व्याख्यानादिक च नूतनतया श्रीसच्िदानन्देन्द्रसरस्वतीसयमिभिरनुगृहीतम्‌ ।। 


1. ईशावास्योपनिषत्‌ ~ (पु. 56) 20/- 


सभाष्यरिप्पणयुता । उपनिषदो माध्यन्दिनपाठः जिज्ञासूपयोगि मन्त्रानुक्रमणिका 
शब्दसूच्यादिसमेता विचारप्रचोदकपीठिकायुता च ।। 


2. केनोपनिषत्‌ (पु. 131) 20/- 


इंशावास्यभाष्यवदेव सर्वपरिकरोपेतम्‌ । परिशिष्टे सार्थभाष्यस्थमुख्यशब्द- 
वर्णानुक्रमेण दत्ताः । अत्र भाष्यहृदयविसंवादिटीकाभिप्रायाः समालोचिताः। पदवाक्य- 
भाष्ययोश्चैकककर्तुकत्वमसभावितमिति सविमर्श पीठिकायामुपपादितं च ।। 


3. काठकोपनिषद्धाष्यम्‌ (पु. 189) 25/ - 
केनभाष्यवत्‌ सर्वपरिकरोपेतम्‌ । 
4. मुण्डकोपनिषद््ाष्यम्‌ (पु. 152) 20/- 


कटठभाष्यवत्‌ सर्वपरिकरोपेतम्‌ । पीठिकायां न केवलं भाष्यविषयविवेचनम्‌, कि तु 
भाष्यतडीकाकारयोः मतभेदविमर्शनं च कृतमत्र ॥ 


२५३ 
5 माण्ड्कयरहस्यविवृतिः (पु 618) ‡ला०५ 1/8} फलार 300/ 
श्रीसच्चिदानन्देन्रसरस्वतीभिरनुगृहीतायाम्‌ अन्वर्थाभिधानायामस्यां व्याख्यायां 
माण्डूक्योपनिषदि गर्भीकृतानि नैकानि रहस्यानि श्रीगौडपादसमतवेदान्तप्रक्रियानुसारेण तथा 
विवृतानि यथा मोक्षमाणानां जिज्ञासूनामस्याः श्रवणमननाभ्यां छिद्येरन्‌ सर्वसशयाः भिद्येत च 
हृदयग्रन्थिरात्मसत्यानुबोधेन । श्रीशङ्करभगवत्पादभाष्य वाक्यार्थश्च प्रतिपद प्रस्थानत्रय- 
भाष्यान्तरवाक्यान्तरसंगानेन मतान्तरदोषाविष्करणपूर्वक तथा व्याकृतो यथा विशुद्ध- 
संप्रदायध्वना गतिर्निर्विघ्ना भवेत्‌ पाठकानाम्‌ । विशिष्य च अलातशान्तिप्रकरणे 
प्राचीनग्रन्थतत्वशोधकोत्थापितमतान्तरसक्रान्तिशङ्कानिरसन -पूर्वक श्रीगौडपादसमता 
वेदान्तप्रक्रिया प्रदर्शिता, पूर्वतनप्रकरण त्रय प्रकियया एकवाक्यता गमिता च । 
आङ्ग्लभाषामय्या गर्वाणवाणीमय्या च भूमिकया श्रीगौडपादसमतप्रक्रियाया असाधारणं 
स्वरूपं माहायानिकप्रक्रियावैलक्षण्यस्फुटी - करणपूर्वक हृदयगम कृतम्‌ ।। 


6. तैत्तिरीयोपनिषच्छीक्षावल्लीभाष्यम्‌ (पु. 96) 20/- 
रिप्पण्यादि सर्वपरिकरोपेत मुण्डकभाष्यवत्‌ ।। 


7. तैत्तिरीयोपनिषत्‌ : आनन्दवल्ली भृगुवल्ली च (पु.447)50/- 

सभ्राष्या ~ श्रीसच्िदानन्देन्द्रसरस्वतीनिर्मित 'भाष्यार्थविमर्शिनीः व्याख्या- 
सहिता । व्याख्यायां भाष्याक्षरानुक्रमेणैव विषयोपपादनं कृतम्‌ । भाष्ये अर्वचीन- 
मतान्तरप्रविष्टवेदान्तिभिरुत्थाप्यमानशङ्कानां निरसनपूर्वक विशुद्धशाङ्करप्रक्रियाया 
श्रेष्ठ्यं च सम्यगाविष्कृतम्‌ । 

पुस्तकस्यान्ते अनुवाकसूची, उपनिषत्खण्डसूची, अर्थनिर्देशपूर्वक भाष्यस्थ- 
मुख्यशब्दानां सूची, विमर्शिनीगतमुख्यविषयसूची च - इत्येता वर्णानुक्रमसुच्यो 
निवेशिताः । आग्लगैर्वाणभूमिकयोः भाष्यगता मुख्यविषयाः सप्रपञ्चं परिशीलिताः ~ इति 
सर्वाड्गसुन्दर परिष्करणमिदम्‌ ।। 


8. सुगमा (पु. 134) 20/ ~ 
अध्यासभाष्यन्याख्या । श्रीसच्िदानन्देन्द्रसरस्वतीसयमिभिर्विनिर्मिता । प्रचलित 


व्याख्यानानां भित्नभिन्नप्रस्थानावलम्बनत्वात्‌ शुद्ध शाङ्करदर्शन कीदृशम्‌, कथ चत्‌ 
अविवादम्‌, अविरुद्ध च स्यादिति संशयानानां मनःसमाधानाय प्रस्थानत्रयभाष्यैककण्ठ्यम्‌ 
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आदर्शयन्ती सार्वत्रिकानुभवानुसारिवेदान्तप्रक्रिया-प्रख्यापनी इय व्याख्या ।। 


9. सूत्र भाष्यार्थततत्वविवेचनी (पु. 138) 25/- 


जिज्ञासाधिकरणभाष्यस्य नूतनेयं व्याख्या श्रीसच्िदानन्देन्द्र॒ सरस्वतीसयमिभिः 
प्रणीता। सार्वत्रिकानुभवानुसारि शाङ्करं प्रस्थानं स्वासाधारणधर्मविशिष्टं व्याख्यान- 
रातप्रस्थानान्तरकलङ्करहितं दरीकृतभाष्यान्तरदुराक्रम च परिशुद्धरूपेणाविष्कृतमत्र || 


10. सूत्रभाष्यार्थतत्तविवेचनी (पु. 164) 30/- 


जन्माद्यधिकरणभाष्यव्याख्या सच्िदानन्देन्द्रसरस्वतीविरचिता । यथेव 
जिज्ञासाधि-करणन्याख्याया ब्रह्मज्ञानसतत्वनिर्धारणं कृतम्‌, एवमेवात्र 
जगजनन्मादिकारणसतत्वनिर्धारण कृतम्‌ सर्ववेदान्तादुताम्‌ अध्यारोपापवादप्रक्रियामनुसृत्य 
| परिशिष्टे च जिज्ञासाधिकरण भाष्यव्याख्यायामिव सूत्रार्थसबद्धाः केचन विषयाः 
भगवत्पादसमतां वेदान्तप्रक्रियां निरदिधारयिषूणाम्‌ उपकाराय विचारिताः ॥ 


11. सूत्रभाष्यार्थतत्तवविवेचनी (तृतीयो भागः) (पु. 339) 40/ - 


शास्त्रयोनित्वाधिकरण ~ समन्वयाधिकरणभाष्ययो्व्यख्या । पूर्ववदेव शुद्ध- 
शाङ्करप्रक्रियाप्रकाशिनी । परिशिष्टचिन्तायां शषस्त्रप्रामण्यसतत्वविमर्शः, श्रवणादीना 
स्वरूपकृत्यादिगता चिन्ता इत्याद्याः विषयाः सकलिताः । 


12. शुद्धशाङ्करप्रक्रियाभास्करः (1-2) : (पु. 43) 10/- 
वेदान्तसिद्धान्तनिर्णयः, शाङ्करसंप्रदायनिर्णयश्च ~ इति किरणद्वयात्मकः प्रथमो 

भागः | 

13. शुद्धशाङ्करप्रक्रियाभास्करः (3-4-5) : (पु. 53) 15/- 
अस्मिन्‌ द्वितीये भागे शाङ्करवेदान्तमर्यादा, शाङ्कसरवेदान्त प्रक्रियास्वरूपम्‌, 

अध्यारोपापवादविशेषाश्च ~ इत्येते विषयाः प्रतिपादिताः । 


14. शुद्धशाङ्करप्रक्रियाभास्करः (6-7) : (पु. 54) 15/ - 
अस्मिन्‌ तृतीये भागे ~ शाङ्कगप्रस्थानस्य प्रस्थानान्तरेभ्यो वैलक्षण्यं स्फुरितम्‌, 
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शाङ्कराद्रैतस्य बौद्धमतसाम्यशङ्का च परिहृता । 
15. गीताशासत्रार्थविवेकः (पु. 216) 30/- 


श्रीसच्िदानन्देन्द्रसरस्वतीसयमिभिरनुगृहीतोऽयं ग्रन्थः । अल्पकायेनाप्यनेन प्रकरणेन 
सुचिन्तितेन, श्रीशङ्करभगवत्पाद भाष्यादृत एव वेदान्तार्थो गीताचार्यानुगृहीत इति, स एव 
चानुसृतः परमपुरुषार्थदायी इति च जिज्ञासवो निःसंशय विजानीयुः । अत्र प्रप्रथमं साङ्ख्य- 
योग-कर्म -ध्यान-ज्ञानादिपदार्थाना विवेकः कृतः । तदनु च कर्मयोग-ध्यानयोग- 
भक्तियोग -ज्ञानयोगाना परस्परसबन्धो निरूपितः । परिशिष्टे च भागे साङ्ख्ययोगदर्शनाभ्यां 
गीतादर्शनस्य सालक्षण्यवैलक्षण्ये विवेचिते येन स्पष्ट विज्ञायेत सर्ववेदान्तसिद्धान्त एव 
परिशुद्धः स्वीकृतोऽत्र शास्रे इति ॥ 


16. ब्रहमाविद्यारहस्यविवृतिः (पु. 150) 20/- 


सगुणनिर्गुणब्रह्मविद्याविवेकेन जिज्ञासूना निरायासप्रवेशः ब्रह्मणि यथा लभ्येत तथा 
श्रीचरणैः छान्दोग्योपनिषदोऽष्टमोऽध्यायः अत्र व्याख्यातः । 


17. नैष्कर्म्यसिद्धिः ("क्लेशापहारिणीः व्याख्या सहिता) (604) 

200/- 
व्याख्यानकतरिः श्रीसुरेश्वराचार्यैः प्रमाणीकृतोपदेशसाहस्रीतः वार्तिकद्रयतश्च श्लोकान्‌ 
समुद्धूत्य वार्तिकप्रस्थानविशुद्धसप्रदायमाविरकार्षुः । सत्वर जिज्ञासुभिर-वलोकनीया 
व्याख्येयम्‌ । 


18. वेदातप्रक्रियाप्रत्यभिज्ञा (पु. 822) (110० रि1६ 


श्रीसच्विदानन्देन््रसरस्वतीभिर्विनिर्मितोऽयं स्वतन्त्रो निबन्धः । तत्रास्मिन्‌ प्रथमे सम्पुटे सर्वत्र 
वेदान्तेषु अध्यारोपापवादन्यायाश्रया एकैव प्रक्रिया प्राधान्येन परिगृहीतास्ति 
वेदान्ताभियुक्तैरित्येतदरशितमत्र । अस्याः प्रक्रियाया अनादरादेव हेतोः सर्वेऽपि वावदूका: 
वेदान्तोपदिष्टमात्मैकत्वमनुभवारूढमापादयितु नाशक्नुवत्नित्येतच्व निदर्शितम्‌ 
अतिप्राचीनकालादारभ्य सर्वज्ञात्ममुनिसमयपर्यन्तवृत्तवेदान्त विचरेतिहास- 
सङ्क्षेपोपस्थापनेन ॥ 


विस्तृताग्लभाषामयभूमिकया सस्कृतभाषामयभूमिकया च समलङ्कृतः, 
प्रधानविषयानुक्रमणिकासहितश्च । 
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19. वेदान्तबालबोधिनी (पु. 60) 10/- 


भगवत्पादविरचित प्रातःस्मरणस्तोत्रस्य प्रश्नोत्तररूपं व्याख्यानम्‌ । भाष्यकारोक्तीनां 
सरणिमेवानुसृत्य वेदान्तसिद्धान्तोऽत्र जिज्ञासूनां हदयगमितः । 


20. वेदान्तडिण्डिमः (पु. 76) 20/ - 


सुप्रसिद्धमिदं प्रकरणं भावबोधिन्याखया व्याख्यया सहितम्‌ । व्याख्यायां ललितया शैल्या 
्रुतिप्रमाणवचनोदाहरणपूर्वकं श्लोकार्थो विवृतः । युक्त्या समुपवृहितश्च । 


21. विशद्धवेदान्तसारः (1968) : (पु. 104) 15/- 


अत्र जिज्ञासुजनचित्तभूमिकाविशेषानुसारेण अनुभवप्रधानदृष्ट्या इद्रियप्रधान -दृष्ट्या चेति 
वेदान्तोपदेशख्रेधा विभज्य प्रदर्शितः । 


22. विशुद्धवेदान्तपरिभाषा (पु. 146) 20/- 


ब्रह्म, जगत्‌, जीव इति पदार्थत्रयस्य सतत्त्वम्‌, जगदब्रह्मणोः जीवब्रह्मणोश्च सबन्धश्च 
साम्प्रदायिकपरिभाषाजातमवबलम्न्य अत्र निरूपितः । 


23. शाङ्कर वेदान्तमीमासाभाष्यम्‌ (स्वयव्याख्यातम्‌) (पु. 121) 20/- 
24. वेदान्तविद्रद्गोष्ठी (पु. 164) 25/- 
शाङ्करभाष्यतद्र्यख्यानप्रस्थानयोर्वैलक्षण्यमधिकृत्य एकादश विद्रतप्रकाणा- 
डानामभिप्रायाः अत्रे दत्ताः । विद्रदभिप्रायसग्राहिका आग्ल भूमिकाविभूषितश्च। 

25. पपादिकाप्रस्थानम्‌ (पु. 205) 30/- 


अत्र प्चपादिकाप्रस्थानं भाष्यप्रस्थानेन तुलितमस्ति ; येनावलोकितेनेदं निश्चीयेत यत्‌ 
सर्वथापि प्रस्थानान्तरमेवावलम्बितं पञ्चपादिकाकारैः, भाष्याक्षराणि तत्र तत्रान्यथायोजनेन 
स्वाभ्युपगत प्रमेयपराणीव वाक्यानि नीतानि चेति । 


26. मूलाविद्यानिरासः (श्रीशङ्करहदयम्‌) (पु. 303) 150/- 


श्रीसच्िदानन्देनद्रसरस्वतीभिः पूर्वाश्रमे विनिर्मितं प्रकरणमिदं पूज्यपादानां 
श्रीशङ्करभगावत्पादाना वेदान्तप्रक्रियारहस्यभेदकानां गभीराशयं विवृणोति । सर्वत्र चात्र 
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प्रमाणवाक्यान्युदाहतानि परःशतम्‌ श्रीमद्धाष्यकृतां तत्साक्षादन्तेवासिनां श्रीसुरेश्वराचार्याणां 
सुप्रसिद्धमाण्डूक्यकारिकाकृता श्रीगौडपादाचार्याणां च । अनुशाङ्करेदान्तिभिः 
सप्रदायविरोधेन नूतनतया अभ्यूहितस्य ओौपनिषदप्रक्रिया मलिनीकरणमूलस्य 
मूलाविद्यावादस्य समूलोत्पाटनरूपोऽयं निबन्धः सम्यग्दर्शन- 
लालसजनग्राहिशुष्कतर्कपिशाचोच्याटने महामन्त्ररूपो विजयते ।। 


27. पारमहस्यमीमासा (पु. 160) 25/- 


सन्यासाश्रमः कथं शास्रेण विहितः, सन्यासस्य प्रकाराः, यतीनां नित्यानि 
अनुष्ठेयानि, सन्यासिना मुख्यो ध्येयः, प्रणवचिन्तनस्य प्रकाराः ~ इत्यादयो विषयाः - 
शाङ्करभाष्य प्रमाणीकृत्य श्रुतिस्मृतिसङ्गतिपूर्वक निरूपिता अस्मिन्‌ प्रबन्धे । 
पारमहस्यस्य वैशिष््य सम्यक्‌ दर्शितमत्र ॥ 
28. भक्तिचन्दरिका ~ नारदभक्तेसूत्राणं व्याख्या (पु. 222) 50/- 


नारद प्रणीतानां भक्तेसूत्राणा व्याख्यारूपोऽय ग्रन्थः ।। शाङ्करसूत्र भाष्यशैली- 
मनुकरोति इय नूत्ना व्याख्या । भक्तिविषये संभावितानां सम्भाव्यमानानां सर्वेषा प्रश्नानाम्‌ 
आक्षेपाणां च परिहारोऽत्र दर्शितः । भावुकैः रसिकैः अवश्यं अवलोकनीयोऽयं ग्रन्थः । 
कन्नडमूलग्रन्थ रचयितारः ~ श्री स्वामिनः, सस्कृतानु-वादकः ~ विद्वान्‌ वेड्कटेशशर्मा, 
होसहष्टी । 


29. भामती (स्चयिता विडल शाखिगलु) (पु. 144) 10/- 


` -भामतीसमालोचनम्‌'' भामत्याः श्री शाङ्करभाष्यस्य च अनुगुणाननुगुण- 
प्रदर्शकोऽय ग्रन्थः । 


स्वेषामपि पुस्तकानां प्रापणव्ययस्तु पृथगेव प्रापणस्थानम्‌ : 
1) अध्यात्मप्रकाशकार्यालयः, होकेनरसीपुरम्‌, हासन ~ 573 211, 
दू : 08175-273820 
2) बेगलोर, दू : 080-26765548 ५/५५५५.2011/2्1ग7-21258.0 


संस्थापकानां संस्मरणम्‌ 

श्री श्रीसच्िदानन्देन्द्रसरस्वतीस्वामिनः आ 
उदयाचलात्‌ अस्ताचलपयन्तम्‌ अभिनव- 
शङ्कराचार्य इति सुप्रसिद्धम्‌ | शाद्कुर 
वेदान्तार्थस्य अस्मिन्‌ विशतितमशताब्दे 
प्रमाणीभूताः अधिवक्तारश्चेत्यत्र निर्मत्सरतया 
तद्रन्थाबलोकिनां नास्ति विप्रतिपत्तिः | 
भाष्याणां तत्कृ तकन्नडानुवादग्रन्थाः, तेषां 
रिपपणयः, विषयविभागेन तत्तद्धाष्यभागस्य युक्तशिरोनामानि, विमशत्मकपीठिकाः, 
भाष्यसारश्चेत्येवमादयः विशेषाः संस्कतभाषानभिज्ञानाम्‌ जिज्ञासूनां वररूपेण 
विराजन्ते | संस्कताभिज्ञानानां च विदुषां कृते जिज्ञासुजनमनश्चकोरचन्दरिकायमाणाः 
सुगमासूत्रभाष्यार्थतत्त्वविवेचन्यौ, माण्डू क्यरहस्यविवृतिः, नैष्कर्म्यसिद्धः 
क्लेशापहारिणीव्याख्या इत्यादीति मेरुकृ तिरूपव्याख्यानानि, स्वतन्त्रश्च 
वेदान्तप्रक्रि याप्रत्यभिज्ञा, शङ्खुरहदयम्‌ अथवा मूलविद्यानिरासः, गीताशास््रा्थविवेकः 
इत्येवमादयो ग्रन्थाः विरचिताः | तेषां च पठनचिन्तनाभ्यां करतलन्यस्तामलकवत्‌ 
सर्वात्मभूतं परमार्थतत्त्वं जिज्ञासूनां हदयङ्कुमं भवतीति न पृथग्वक्तव्यम्‌ | एते महान्तः 
५-९-१८८०तमे वर्षे अवतीर्णाः, १०-६-१९४८तमे च संन्यासदीक्षामाधिगम्य, 
५-८-१९७५तमे ब्रह्मीभूताः | आ सुप्तेरामृतेः कालं नयेद्वेदान्तचिन्तया इत्यस्य 
अभियुक्तवचनस्य प्रत्यक्षोदाहरणमासन्‌ | अध्यात्मप्रकाशकार्यालय इत्येषा संस्था 
तैस्संस्थापिता | तयैतेषां शतद्रयाधिकाः ग्रन्थाः कन्डाङ्ग्लसंस्कृतभाषाभिः प्रकरिता 
वेदान्तप्रपञ्चे अध्यात्मामरज्योतिरुदीपयन्ति | साक्षात्‌ विद्याभिमानिनी सरस्वती एव 
तद्रूपेण अवतीर्णा यतोऽतः तान्पुरुषसरस्वतीति मन्यन्ते शिष्टः | तेषां ग्रन्थाः देशविदेशेषु 
च प्रख्याताः | तत्कृतलोकोपकारम्‌ आचन्दरर्कं विस्मरतु नार्हन्ति जनाः | इदानीमपि 
होव्ेनरसीपुरे तेस्स्थापितेयं संस्था नैरन्तर्येण तत््रदशिततदुपदिष्टमार्गानुसारेण च 
अध्यात्मविद्यापठनपाठनप्रचारान्‌ तद्रन्थानां च मुद्रणं कुर्वती अन्ताराष्टियकेन्द्रत्वेन 
विराजते | निर्मत्सरास्सन्तः वाचक महोदयाः सकृ दत्रागम्य अनुभवन्तु तेषां 
विभूतिमाहात्म्यातिशयमिति सर्वं शिवम्‌ | 

ब्रह्मनिष्ठाय विदाहे संयमीन्द्राय धीमहि | 


तन्न सच्चिदानन्दः प्रचोदयात्‌ || 
५४ ५५.२01 व718]0121585118.010 





